﻿xxxxxxxxxxxxx xxxxx xxxxx xxxxxxxxxx xxxxxxxxxxxxxxxxxxxxx xxxxxxx xxxxxxxxxxxx xxxxxxxxx xx xxxxxxx xxxxxxx xxxxxxxxxx xxxxxxxxx xx xxxxxxxxx xxxxxxxxxx xxxxxxx xx xxxxxxx xxxxxxxxxxxxx xxxxxxxx: xxxxxx xxxxx xxxx xxxxxxx xxxxxxxx xxxxxxxxxx xxxxxxxxxxxxxxxxxxxxxxxx xxxxxxxxx xxxxxxxxx xxxx Versiunea personală a lucrării: “O analiză a Mitului: Propuneri informale” Motto General Motto: Iisus a spus: Eu sunt lumina de deasupra lor Eu sunt Întregul/Totul Întregul a ieşit din Mine Întregul a ajuns la Mine. Tăiaţi lemne: sunt acolo; Ridicaţi piatra Şi Mă veţi găsi acolo. Iisus a spus: În zilele când veţi vedea cu cine semănaţi Vă veţi bucura Dar când veţi vedea lucrurile Care la început erau în voi, Care nici nu mor, nici nu se văd Ce veţi îndura atunci! Iisus a spus: …Când ucenicul e gol, el va fi umplut cu lumină; dar când este împărţit, el va fi umplut de întunecimi. Evanghelia lui Toma Motto: Noile informaţii sunt de o relevanţă cuprinzătoare, încât ar putea revoluţiona înţelegerea noastră asupra psihicului uman, asupra psihopatologiei şi proceselor terapeutice. Unele din observaţii transcend, în semnificaţia lor, cadrul psihologiei şi psihiatriei şi reprezintă o încercare serioasă pentru modelul Newtonian-Cartezian al ştiinţei occidentale. Acestea ar putea să schimbe în mod categoric imaginea noastră despre natura umană, despre cultură şi istorie şi despre realitate. Dr. Stanislav Grof – „The Adventure of Self-Discovery” Motto: Stai jos în faţa realităţii ca un copil mic şi fii pregătit să renunţi la orice noţiune preconcepută, urmează umil Natura, oriunde şi în oricare abis te conduce, altfel nu vei învăţa nimic. T. H. Huxley Motto: Aceste lucruri mi le spun mai ales mie însămi. Cuprins Cuprins 6 Introducere 7 Capitolul 1. Sursa mitului 32 Capitolul 2. Mecanismul de funcţionare a mitului 100 Capitolul 3. Funcţia mitului 145 Capitolul 4. Transmiterea mitului 181 Capitolul 5. Folosirea mitului 203 Capitulul 6. Evoluţia formei mitului … 210 Capitolul 7. Studiu de teren 262 Capitolul 8. Concluzii 279 Bibliografie informală 282 Bibliografie academică 309 Anexe (ilustraţii etc) I- Introducere Motto: Sintaxa Un om care se holba la ecuaţiile lui A spus că universul are un început. „Fusese o explozie, a zis. Big-bang-ul cel mare şi universul s-a născut. Şi se extinde”, a mai zis. Chiar îi calculase lungimea vieţii: Zece miliarde de rotiri ale Pământului în jurul Soarelui. Tot globul l-a aplaudat. Şi toţi i-au declarat calculele ca fiind ştiinţă. Nici unul nu s-a gândit că, dacă omul spusese că universul a început, El nu făcuse decât să ilustreze sintaxa limbii sale materne: O sintaxă care are nevoie de începuturi, ca viaţa, De dezvoltări, ca maturizarea, Şi de sfârşituri, ca moartea, ca exprimarea faptelor. „Universul a început, Şi îmbătrâneşte, ne-a asigurat omul, Şi va muri aşa cum mor toate fiinţele”, Aşa cum el însuşi a murit după ce a confirmat matematic Sintaxa limbii sale materne. Cealaltă sintaxă Universul chiar are început? Este, oare, adevărată teoria big-bangului? Acestea nu sunt întrebări, chiar dacă par a fi. Este, oare, sintaxa care are nevoie de începuturi, dezvoltări Şi sfârşituri singura sintaxă? Aceasta este adevărata întrebare. Există şi alte sintaxe. Există una, de exemplu, care cere ca tipuri diferite De intensitate să fie luate drept realităţi. În această sintaxă nimic nu începe şi nimic nu se sfârşeşte; Astfel, naşterea nu este un eveniment clar, bine definit, Ci doar un anume tip de intensitate, Şi la fel sunt şi maturizarea, şi moartea. Un om al acestei sintaxe, verificându-şi ecuaţiile, descoperă că A calculat destule tipuri de intensitate Pentru a spune cu autoritate Că universul nu începe niciodată Şi nu se va sfârşi niciodată, Ci doar a trecut, şi trece, şi va mai trece Prin nenumărate fluctuaţii de intensitate. Acel om ar putea foarte bine să spună că universul însuşi Nu este decât caleaşca intensităţii Şi că ar putea să îl închirieze cineva Pentru a călători prin schimbări fără sfârşit. Va trage această concluzie şi încă multe altele, Poate fără să înţeleagă Că nu face altceva decât să confirme Sintaxa limbii sale materne Carlos Castaneda: „Latura activă a Infinităţii” Studiul miturilor (care, deşi sunt multe, de fapt formează un continuum unitar, Un Singur Meta Mit, care este chiar lumea întreagă – Adevărul Unicului Basm din concepţia celtică şi „Povestea fără sfârşit” – Michael Ende; a se vedea ilustraţiile „Introducere fig 01, 02, 03, 04.jpg”) ar trebui abordat din perspectivă inter/pluri-multi/transdisciplinară şi de asemenea inter/transcultural. Adică o abordare holistică. Folosind: mitologia, folclorul – etnologia – etnografia (inclusiv studiile de toponimie, hidronimie, nume onomastice şi de familie), matematica (topologie matematică, geometrii neeuclidiene, teoria catastrofelor, analiza computaţională, teoria fractalilor etc), logica (logica matematică, dialectica şi polialectica etc), cibernetica, informatica (teoria calculatoarelor cuantice, teoria limbajelor formale etc), teoria sistemelor, teoria structuralistă, dinamica neliniară-teoria complexităţii, teoria haosului, teoria jocurilor, teoria probabilităţilor, teoria cunoaşterii, teoria comunicării, ştiinţele cognitive, teoria evoluţiei, lingvistică (neuro şi psiholingvistică, programare neurolingvistică, paleografie, criptografie etc), semantică (semiotică, sintaxă şi proxemică etc), hermeneutică, filozofie (epistemologie, gnoseologie, ontologie etc), fizica (fizică atomică, nucleară, cuantică, subcuantică, electrodinamică cuantică, teoria relativităţii etc), chimia, biologia (biologie celulară, biologie moleculară etc), medicina, genetica, fiziologia (neurofiziologie, neurologie, psihiatrie, neuroştiinţe-brain sciences, neurocibernetică, psihofiziologie etc), psihologia, astrofizica, cosmologia, astronomia, cosmogonia, antropologia, arheologia, istoria (paleoistoria), paleontologia-geologia-paleoclimatologia, sociologia, religia (inclusiv istoria ideilor şi credinţelor religioase şi magico-mistice ale omenirii), metafizica, mistica, istoria ştiinţelor şi a descoperirilor, ştiinţele Inteligenţei Artificiale şi calculatoarelor – multimedia (I.A.), arta (pictura, sculptura, muzica, dansul, cinematografia, literatura etc), SF (pentru că exprimă avangarda gândirii oamenilor, fără a mai fi constrânsă de cenzura curentelor oficiale) etc Parafrazându-l pe astrofizicianul Jacques Vallée: Fenomenul mitologic nu poate fi analizat pe felii; prin dimensiunile sale este global şi atinge toate sectoarele cunoaşterii în aceeaşi măsură: începând cu folclorul şi până la astrofizică, de la etnologie până la tehnica microundelor şi de la fizica atomică până la parapsihologie. Gândirea ştiinţifică modernă conduce la o perspectivă asupra realităţii care este foarte apropiată de perspectivele mistice şi ale multor culturi tradiţionale, în care cunoaşterea spiritului şi a corpului şi practica vindecării fiinţei sunt părţi integrante ale filosofiei naturale şi disciplinei spirituale. O abordare holistică va fi deci în armonie cu multe perspective tradiţionale şi în acord cu teoriile ştiinţifice moderne. Un sistem este mai mult decât suma părţilor sale şi a interacţiunilor lor. O analogie utilă: un aparat de radio; dacă am lua piesele disparate, ar trebui să le conectăm după o anume schemă de organizare/funcţionare (existând însă n asemenea scheme, la fel de funcţionale, sau alte logici de asamblare, cu aceleaşi piese putându-se construi cu totul altceva - să ne amintim cum personajul ET, din filmul omonim al lui Spielberg, cu logica sa extraterestră a asamblat piese de tehnologie umană cu totul altfel decât ar fi făcut oamenii), să conectăm aparatul la reţeaua de curent, să existe nişte programe de radio (cu întreaga echipă a radiodifuziunii: redactori, ingineri de sunet etc), să existe cei care concep programele, să existe ascultători etc toate astea pentru ca sistemul aparatului de radio să funcţioneze. Putem extinde (mutatis mutandis) analogia şi la organismul uman care nu este doar o reuniune de organe/„piese” biofizice, biochimice ori psiho-mentale. Întrebarea este ce ar însemna în acest caz: reţeaua de curent, programele de radio (cu întreaga echipă a radiodifuziunii: redactori, ingineri de sunet etc), cei care concep programele, ascultătorii etc Poate: forţa de viaţă (negentropia), corpurile de energie, sufletul, îngerii păzitori, Dumnezeu etc Simţindu-se mai ales nevoia unui fir roşu conector/unificator al atâtor domenii de cunoaştere/cunoştinţe conexe, dar disparate. Ce folos că se ştiu multe, dacă nu ne putem orienta şi folosi cunoştinţele respective. Fir roşu, în genul nexialismului propus de A.E. Van Vogt în „Odiseea vasului Space Beagle”. Din păcate aşa ceva încă nu există la nivelul disciplinelor academice (clasa 4 din cadrul Clasificării Zecimale Universale este încă goală). Din fericire există în cadrul disciplinelor sapienţiale ale Tradiţiei: „silent knowledge - starea de cunoaştere tăcută” despre care vorbeşte Carlos Castaneda, ori samyama-coalescenţa: dharana-dhyana (meditaţie)-samadhi (enstaza) din Yoga, despre care vorbeşte Mircea Eliade, comentându-l pe Patanjali. „Înţelegerea cea neînţeleasă [de neînţeles] căutând noi să o înţelegem” [parafrază la spusele unor rugăciuni ortodoxe], nu e suficientă inteligenţa raţională, ci ne putem folosi mai bine de inteligenţa emoţională. Înţelegând cu inima şi cu sufletul, cu întreaga fiinţă. Suntem, din fericire, dotaţi cu toate instrumentele de înţelegere-trăire care ne sunt de trebuinţă. Mai trebuie doar să vrem să le folosim, să ştim cum să facem aceasta şi bineînţeles să ni se permită accesul. Invatatura despre deosebirile intre Fiinţa si puterile lui Dumnezeu / Realitatea (MetaMitul fiind o emanaţie a Sa) a dezvoltat-o cu deosebire Sfântul Grigorie Palama, arhiepiscopul Salonicului in veacul al XIV-lea. Este clasic cuvântul Sfântului Vasile cel Mare: "Puterile sunt, ce e drept, multiple, Fiinta (usia) este insa simpla. Noi zicem, ce-i drept, ca Îl cunoaştem pe Dumnezeu după puterile Lui, dar noi nu afirmam ca ne apropiem de Fiinţa (usia), căci puterile Lui coboară la noi jos, dar Fiinţa Sa rămâne inaccesibila". Asemenea si Sfântul Grigorie al Nisei scrie: "Cel nevazut dupa fire, Se face vazut prin puteri". Aceasta accentuare a inaccesibilităţii lui Dumnezeu o aflam in teologia apofatica, care este caracteristica pentru Părinţii Bisericii răsăritene. Cel dintâi scriitor care s-a ocupat sistematic de inaccesibilitatea Fiinţei Dumnezeieşti pentru raţiunea omeneasca a fost Clement din Alexandria. Înainte de el Atenagora a caracterizat pe Dumnezeu ca: "nepătruns si necuprins". Si Teofil al Antiohiei s-a exprimat ca chipul lui Dumnezeu ar fi "de nespus, de nedescris si de nevăzut cu ochii trupeşti". Inca mai devreme Clement din Roma si înainte de el Filo din Alexandria, au considerat ca a pătrunde cu înţelegerea pe Dumnezeu este imposibil. Filo a considerat pe Dumnezeu inaccesibil. După Sf. Clement din Alexandria noi nu putem înţelege pe Dumnezeu in ceea ce este, ci in ceea ce nu este. Dumnezeu este după el, de necuprins. Toate spusele noastre despre Dumnezeu sunt convenţionale "căci cum se poate spune, zice el, ceea ce nu e nici sex, nici deosebire, nici chip, nici individ, nici număr. Nu ai dreptate daca Îl infatisezi ca pe un întreg, sa araţi parţi din El, căci ceea ce este Una este nedespărţita, de aceea este El fara de sfârşit, fara dimensiuni si fara întregimi, adică fara forma si fara nume si daca uneori Îi zicem pe nume: Unul, Binele, Raţiunea, Existenta, ori Tata, ori Creator, ori Domn, o facem aceasta nu pentru ca ar avea un nume propriu al Sau, noi întrebuinţam doar din perplexitate numiri frumoase pentru ca raţiunea sa nu se piardă in alte numiri si pentru a avea pe acestea ca sa ne sprijinim pe ele. Pentru ca nici una din acestea nu infatiseaza pe Dumnezeu...", căci după Sf. Grigorie din Nazianz, „la Dumnezeu nu pot urca gândurile omeneşti”. Nici nu numai gândurile omeneşti, afirma Didim Orbul din Alexandria, dar nici chiar cele serafimice nu pot urca pana la Dumnezeu. In întâiul capitol din cea de a II-a carte despre Sfânta Treime, el se ocupa chiar de neînţelegerea Sfintei Treimi si aşa după el, Ea este nevăzuta, necuprinsa (aperilitos) pentru ochii serafimici. Sentimentul neputinţei de a-L înţelege, de a pătrunde in imensitatea lui Dumnezeu si grăirea despre El, este tot un mod de a veni la El si a vorbi despre El. Mai mult, ea este o experienţa la care se ajunge, după alte cai încercate. Pentru a da expresie acestei experienţe aseamănă Sfinţii Părinţi nourul întunecat sub care a urcat Moise pe muntele Sinai, cu întunericul necunoaşterii naturii lui Dumnezeu: „Norul Necunoaşterii Divine” (să ne amintim şi de „Dharma-mega-samadhi / samadhi-ul Norului Dharmei-Legii Divine”). Dumnezeu este înafara de experienţa omului. Expresiile "dincolo de orice, dincolo de toate", sunt simpatizate de către Sfinţii Părinţi. Aşa zice Sf. Atanasie cel Mare despre Dumnezeu: "El este dincolo de orice "usia" si de orice cugetare omeneasca". Si Sf. Maxim Mărturisitorul scrie, in comentariul sau la opera areopagita, despre numele lui Dumnezeu: "Dumnezeu nu este "usia" ci dincolo de orice "usia", nu e simplu, ci dincolo de simplitate, nu este raţiune (nous) ci dincolo de raţiune, nu unitate ci dincolo de unitate". Acelaşi autor spune: „Dumnezeu se numeşte atât cel ce este, cat si cel ce nu este.” Sf. Ioan Damaschin aceeaşi idee: „Ceea ce spunem noi despre Dumnezeu, nu dezvăluie natura lui Dumnezeu". Sf. Grigorie din Nazianz: ": "O! Tu Cel de dincolo de orice, cum ar putea sa Te descrie pe Tine cuvântul omului". Sf. Ioan Hrisostom se refera la Evanghelistul Ioan care scrie: "Pe Dumnezeu nu L-a văzut nimeni". Din fericire Dumnezeu / Realitatea nu este doar transcendent, ci şi imanent (catafatic) şi deci se poate ajunge [la Sursa MetaMitului]! Apropierea de MetaMit (mituri) presupune: respect, răbdare, smerenie, deschidere (lăsând prejudecăţile şi ideile preconcepute la o parte), bunăvoinţă, luare aminte-atenţie-concentrare netensionată/relaxată, bună cuviinţă, încredere, curaj şi nădejde. Toate acestea dincolo de lozincile moral-religioase şi de limbajul de lemn specific domeniului. Cu sinceritate şi prospeţime, din tot sufletul, din toată inima! Poate fi făcută corect doar după o serioasă pregătire şi purificare spirituală, pentru că e vorba de forţe arhetipale vii şi conştiente de Sine. Altfel nu se întâmplă nimic sau poate fi chiar periculos. Şi implică, pentru a fi fructuoasă, un efort continuu pe durata întregii vieţi (şi chiar înainte şi după). Spre a descifra şi împlini povestea vieţii noastre în contextul Poveştii Totale. Ar trebui pe lângă deschidere şi rigoare/echilibru, din punct de vedere psiho-mental şi sufletesc. Şi neapărat entuziasm, lăsându-ne purtaţi de „Vântul Divin” şi de Zeul din noi (en Theos)! În El [Dumnezeu] suntem, vieţuim şi ne mişcăm. Căci nu M-ai fi căutat de nu M-ai fi găsit. Şi înainte de a Mă chema pe Mine, Eu le voi răspunde şi grăind ei încă, Eu îi voi fi ascultat. Ochii Tăi m-au văzut înainte de a mă naşte şi în cartea Ta îmi erau scrise zilele toate: erau făurite pe când nu era nici una. Cel care caută: eu, tu, ea/el, noi toţi – Una în/întru El. Suntem făcuţi din lumină şi radiem lumină. Eu nu sunt fiul mamei mele şi al tatălui meu. În definitiv, eu nu sunt cineva. Suntem copiii lui Dumnezeu (ai Tatălui Ceresc şi ai Mamei Divine). Eu am zis: “Dumnezei sunteţi şi toţi fii ai Celui Preaînalt”. Dar voi ca nişte oameni muriţi… În comuniune cu frumuseţea tainică a lumii (care este) Vis al lui Dumnezeu (manifestare a Spiritului, Dumnezeu sub forma ei), gata pentru orice s-ar întâmpla în mine, cu mine, ori în jurul meu în univers. Enigma / „Return to the Innocence”: http://www.youtube.com/watch?v=YkaY_lc_2UM Desireless / „Voyage Voyage”: http://www.youtube.com/watch?v=6PDmZnG8KsM Desireless / „Qui sommes Nous?”: http://www.youtube.com/watch?v=kubDvmWQZM8&mode=related&search= „Un milion de sori strălucesc plini de lumină, O mare de albastru se revarsă în cer, Febra vieţii se linişteşte şi toate petele sunt curăţate când stau în mijlocul acelei lumi. Ia aminte la clopotele nelovite de nimeni, Umple-te de bucuria iubirii! Ploile cad fără apă şi râurile sunt şuvoaie de lumină. Iubirea-Una e cea care pătrunde întreaga lume, puţini sunt cei care-o cunosc deplin. Sunt orbi cei care nădăjduiesc s-o zărească la lumina raţiunii, acea raţiune care e cauza despărţirii. E muzica întâlnirii între suflet şi suflet; E muzica uitării tuturor mâhnirilor, E muzica care transcende naşterea şi moartea. … Călătorind fără cărare, am ajuns în Ţara fără durere; oh, ce lesne mi-a venit mila Domnului preamărit. Ei L-au cântat ca infinit şi de neatins: însă în meditaţiile mele eu L-am văzut fără vedere. Aceea e într-adevăr ţara fără durere şi nimeni nu ştie cărarea ce duce acolo. Numai cel care-i pe cărare cu siguranţă-i dincolo de orice durere. Minunată e ţara aceea de pace, pe care n-o dobândeşte vreun merit. Înţeleptul e cel care a văzut-o, înţeleptul o cântă. Acesta e Ultimul Cuvânt: dar cum i-ar putea rosti cineva minunata savoare? Cine l-a savurat o dată ştie ce fericire poate dărui. Cunoscându-l, ignorantul devine înţelept, iar înţeleptul devine fără grai şi tace, Închinătorul e îmbătat cu totul, Înţelepciunea şi detaşarea lui sunt aduse la desăvârşire. … Dacă-ţi topeşti viaţa în Oceanul Vieţii, îţi vei afla viaţa în Ţara Supremă a Fericirii… Astfel îndrăgostitul este liberat de frică; astfel toate greşelile vieţii şi morţii l-au părăsit. Acolo cerul e plin de muzică. Acolo plouă cu nectar. Acolo răsună strunele harpei, acolo bat tobele. Ce tainică splendoare e acolo, în căminul cerului! Acolo nu se pomeneşte de răsăritul şi asfinţitul soarelui. În oceanul manifestării, care e lumina iubirii, ziua şi noaptea sunt totuna. Fericire pururi, nici durere, nici luptă! Acolo am văzut fericirea plină ochi, desăvârşirea fericirii. Nu-i loc de greşeală acolo. Acolo, eu sunt martor la jocul Fericirii-Una! Am cunoscut în trupul meu jocul universului; am scăpat de eroarea acestei lumi. Interiorul şi exteriorul au devenit precum un cer, Infinitul şi finitul sunt unul, mă îmbăt cu priveliştea acestui Tot! Această Lumină a Ta împlineşte universul; lampa iubirii ce arde cu uleiul cunoaşterii. Acolo nu se poate strecura eroarea, iar conflictul vieţii cu moartea nu mai e simţit.” (Kabir) Se va propune şi un alt tip de model de interpretare faptică, precum şi noi ipoteze explicative, un alt/alternativ unghi de vedere/perspectivă. Ştiut fiind faptul că un fapt istoric/politic/de ştiinţă etc depinde de unghiul de prezentare, care este în funcţie de nivelul cultural/emoţional/intelectual/sufletesc etc al protagoniştilor, precum şi de interesele lor egoiste, mai mult sau mai puţin ascunse. Să ne amintim povestirea „Rashomon” a lui Ryunosuke Akutagawa (aceeaşi întâmplare prezentată din punctul de vedere al tuturor protagoniştilor, versiunile nu prea semănau, care era adevărul? Al niciunuia şi al tuturor reunit şi dincolo de toţi!). De asemenea să ne amintim povestea reală a antropologului prezentat de Carlos Castaneda în volumul „Latura activă a Infinităţii” (capitolele „O călătorie de Putere” şi „Întâlnirea care nu poate fi evitată”) referitor la cum este abordată antropologia academic-oficială în SUA, faţă de situaţia faptică din „teren”/”reală” (pentru că nu convine curentului majoritar aflat la putere). Există şi alte ipoteze explicative ale „mitului”/antropologiei în afară de cea materialist-mecanicistă, oarecum naivă, de tipul „cargo cult”. Chiar dacă în viitor se vor dovedi neadevărate, trebuie luate în consideraţie, în spirit ştiinţific nepărtinitor, conform principiului de drept ”audiatur et altera pars – ascultă şi argumentele celeilalte părţi” şi al celui din muzică „si non e vero, e ben trovato – chiar dacă neadevărat, este bine spus/găsit/exprimă o idee validă”! Chiar dacă detaliile sunt inexacte, totuşi ideea/concluzia exprimată este corectă/validă. „Nu se poate să nu fii uimit de gradul în care David Bohm a fost capabil să spargă tiparele strâmte ale condiţionării ştiinţifice şi să susţină singur o idee complet nouă şi vastă pur şi simplu, una care are şi consistenţă internă şi puterea logică de a explica fenomene larg divergente ale experienţei fizice dintr-un punct de vedere total neaşteptat. …Este o teorie care satisface intuitiv atât de mult, încât mulţi oameni au considerat că, dacă universul nu este aşa cum îl descrie Bohm, atunci ar trebui să fie.” – John P. Briggs & F. David Peat în „Looking Glass Universe-UniversulOglindă” Aceasta versus cealaltă atitudine atât de răspândită din păcate „Ce nu e cum ştiu/cred/am interes eu, nu există!” „În ştiinţă, omul este o maşină; sau, dacă nu este, nu este nimic!” afirma categoric biologul Joseph Needham prin anii `20. De aici rezultând cenzura în ştiinţă, arheologie, istorie, antropologie, politică etc mergând până la fraudă voită (a se vedea întâmplarea cu „Omul de Piltdown” – Charles Dawson, mai veche, sau cea cu falsificarea fosilelor de Archaeoraptor, dintre care una aparţinea celebrei National Geographic Society, dovedită de un paleontolog al R.P. China, de acum doar câţiva ani! Sau frauda ştiinţifică şi de etică medicală a prof. Hwang Woo Suk, expert în inginerie genetică din Coreea de Sud, petrecută în 2005!!). „Cine nu e cu noi, e împotriva noastră. Ce nu corespunde dogmelor oficiale şi interesului personal/de stat/„de partid”: ardeţi, distrugeţi, iar dacă nu se poate, atunci: negaţi, ascundeţi, ridiculizaţi, falsificaţi şi pervertiţi!” (Cum au făcut califul cu biblioteca, Inchiziţia cu mişcarea catarilor, ori comuniştii cu dizidenţii etc Din fericire miturile nu pot fi ucise, pentru că în partea lor profundă aparţin nivelului arhetipal al fiinţei/universului. Care este nemuritor şi indestructibil. Ceea ce poate fi distrus este doar forma, adică vehiculul lor.) Columb a rezolvat uşor cu oul spart, care stătea în picioare. Iar Sf Augustin a spus atât de frumos: „Miracolele nu contrazic legile Naturii, ci ceea ce ştim noi despre ele.” Fiecare (sub) sistem este un organism relativ autonom şi în acelaşi timp este o componentă a unui organism mai mare; este un „holon”, utilizând termenul lui Arthur Koestler, care manifestă atât proprietăţile independente ale întregilor, cât şi proprietăţile dependente ale părţilor. Astfel, caracterul omniprezent al ordinii în Univers capătă un nou înţeles: ordinea la un nivel al sistemului este consecinţa autoorganizarii la un nivel superior, mai cuprinzător. Prin contrast, majoritatea sistemelor vii prezintă sisteme de organizare cu mai multe niveluri, caracterizate prin numeroase trasee complexe şi neliniare, trasee de-a lungul cărora semnalele informaţionale şi tranzacţionale se propagă între toate nivelurile, atât în sens ascendent, cât şi în sens descendent. La fel cum un arbore se hrăneşte atât prin intermediul rădăcinilor sale, cât şi prin intermediul frunzelor sale, fluxul energetic într-un arbore de sistem parcurge ambele sensuri, nici unul din punctele terminus nedominându-l pe celălalt şi toate nivelurile acţionând într-o armonie interdependentă pentru a sprijini funcţionarea întregului. Cel mai important aspect al ordinii stratificate existente în natură nu este transferul controlului, ci organizarea complexităţii. Diversele niveluri ale sistemului sunt niveluri stabile, prezentând complexităţi diferite, iar acest lucru face posibilă utilizarea de descrieri diferite pentru fiecare nivel. Totuşi, orice nivel analizat este de fapt nivelul atenţiei observatorului. Noua viziune a fizicii subatomice pare, de asemenea, să fie valabilă pentru studiul materiei vii: modelele de materie obţinute prin observaţie sunt reflectări ale modelelor mentale. Conceptul de ordine stratificată oferă, de asemenea, perspectiva adecvată asupra fenomenului morţii. Autoreînnoirea – descompunerea şi construirea structurilor în cadrul unor cicluri continue – reprezintă un aspect esenţial al sistemelor vii. Dar structurile care sunt înlocuite în mod continuu, sunt ele însele organisme vii. Din punctul lor de vedere, autoreînnoirea sistemului mai mare care le cuprinde este propriul lor ciclu de viaţă şi moarte. Prin urmare, viaţa şi moartea apar acum ca reprezentând un aspect central al autoorganizării, ca reprezentând însăşi esenţa vieţii. Într-adevăr, toate sistemele vii din jurul nostru se reînnoiesc în continuu, iar acest lucru înseamnă, de asemenea, că toate lucrurile din jurul nostru mor tot timpul. Dar, pentru fiecare organism care moare se naşte alt organism. Astfel, moartea nu reprezintă opusul vieţii, ci un aspect esenţial al ei. Lucru transmis demult prin miturile viaţă-moarte/viaţa după moarte/lumea de dincolo/reînviere/regenerare/eros-thanatos. Ştiinţa ar putea avansa mai repede dacă ar lua în serios cunoaşterea transmisă prin mituri. Chiar dacă moartea este un aspect central al vieţii, nu toate organismele mor. Organismele simple, compuse dintr-o singură celulă, ca, de exemplu, bacteriile şi amibele, se reproduc prin diviziune celulară şi făcând acest lucru trăiesc pur şi simplu în proprii lor descendenţi. Bacteriile din zilele noastre sunt în fond aceleaşi bacterii care au populat globul cu miliarde de ani în urmă, dar care s-au divizat într-un număr incomensurabil de organisme. În plus, sunt virtual nemuritoare, chiar individual, reuşindu-se resuscitarea unor spori bacterieni adormiţi acum peste 30 000 de ani în gheţurile Antarcticii! De curând, s-a reuşit reactivarea unor asemenea spori, dar vechi de milioane de ani, prinşi în chihlimbar fosil (bacterii păstrate în stare dormantă în organismele unor insecte: albine ş.a. fosilizate, prinse în chihlimbar fosil şi el, vechi de 35 de milioane de ani / conform studiilor dr. Raul Cano de la California Polytechnic State University) şi a unora vechi de 260 milioane de ani! prinse în sarea dintr-o salină din SUA care fusese un lac sărat, ce s-a evaporat. Acest tip de viaţă fără moarte a fost singurul tip de viaţă pe durata primelor 2/3 ale istoriei evoluţiei vieţii pe Terra (4,5 miliarde de ani). În acest uriaş interval de timp nu a existat nici îmbătrânire şi nici moarte, dar nu a existat nici prea multă diversitate – nici un fel de forme de viaţă aflate pe trepte superioare ale evoluţiei şi nici un fel de conştiinţă de sine. Apoi, cu aproape 1 miliard de ani în urmă, evoluţia vieţii a cunoscut o accelerare extraordinară şi a generat o mare varietate de forme. Pentru a face acest lucru, viaţa a trebuit să inventeze sexul şi moartea. Fără sex nu ar fi putut exista diversitatea, iar fără moarte nu ar fi putut exista individualitatea. De atunci, organismele superioare îmbătrânesc şi mor, iar indivizii îşi împreunează („a împreuna”= a pune la un loc, deci limba exprimă de mult realitatea genetică, descoperită în vremurile noastre de Gregor Mendel, Morgan, Watson şi Crick etc Miturile Kaballei spun de mult să fim atenţi la realităţile şi capcanele lingvistice) cromozomii în procesul de reproducere pe cale sexuală, generând astfel o enormă diversitate genetică, diversitate care a accelerat evoluţia de mii de ori. Sistemele stratificate au evoluat împreună cu aceste forme superioare de viaţă, sisteme care se reînnoiesc la toate nivelurile şi care menţin astfel cicluri continue de naştere şi moarte pentru toate organismele care aparţin structurii arborescente. Iar această dezvoltare ne face să ne punem întrebări asupra rolului oamenilor în lumea vie. Deoarece şi noi, oamenii, suntem născuţi şi trebuie să murim, înseamnă acest lucru că suntem părţi componente ale unor sisteme mai mari care se reînnoiesc continuu? Într-adevăr, aceasta pare să fie situaţia. Ca orice alte fiinţe vii, noi aparţinem ecosistemelor şi, de asemenea, formăm propriile noastre sisteme sociale. Finalmente, la un nivel chiar şi mai cuprinzător, există biosfera, ecosistemul întregii noastre planete, ecosistem de care depinde integral supravieţuirea noastră. De obicei, noi nu considerăm aceste sisteme mai mari ca fiind organisme individuale precum plantele, animalele sau oamenii, dar există o nouă ipoteză ştiinţifică care face chiar acest lucru la un nivel accesibil în cel mai înalt grad. Studii detaliate efectuate asupra modalităţilor prin care biosfera pare să regleze compoziţia chimică a aerului, temperatura suprafeţei Pământului, precum şi numeroase alte aspecte ale mediului planetar i-au condus pe chimistul James Lovelock şi pe specialistul în microbiologie Lynn Margulis la ideea că aceste fenomene pot fi înţelese numai în cazul în care planeta ca întreg este considerată ca fiind un singur organism viu. Recunoscând faptul că ipoteza lor reprezintă o renaştere a unui puternic mit străvechi, cei doi oameni de ştiinţă au denumit-o „Ipoteza Gaia” (lansată oficial în anii `60), după numele zeiţei Pământului în mitologia greacă. Printre oamenii de ştiinţă care au avut o contribuţie principală pot fi citaţi: chimiştii Ilya Prigogine (premiul Nobel pt teoria sistemelor disipative în chimie) şi Manfred Eigen, biologii Conrad Waddington şi Paul Weiss, antropologul Gregory Bateson şi specialiştii în teoria sistemelor Erich Jantsch şi Ervin Laszlo. Mitul Zeiţei Geea-Gaia a trecut astfel din forma „mitologică” clasică, într-o nouă formă, ştiinţifică (dar cu acelaşi mesaj). Această ipoteză ştiinţifică a fost prezentată publicului larg, sub forma unui film de desene animate: „Final Fantasy - Spiritele ascunse” (un nou proces de “neomitologie”= evoluţia în forme moderne a miturilor). Ipoteza, deşi recentă, a fost confirmată demult de către Sf. Francisc de Asissi şi de tradiţia toltecă (a se vedea cărţile lui Carlos Castaneda) etc În acelaşi spirit a fost lansat oficial în 1998 (plecând mai ales de la ideea de „Noosferă” a lui Teilhard de Chardin) „Global Consciousness Project al Universităţii Princeton” (idei similare şi în volumul, mult anterior proiectului, „Carantina” – Greg Egan; din nou „neomitologie”). Unul dintre promotorii acestui Proiect este prof. Adrian Pătruţ, de la Universitatea „Babeş-Bolyai” din Cluj. Directorul Proiectului este Roger D. Nelson de la Princeton University. Nu numai că planeta este plină de viaţă, dar pare să fie ea însăşi o fiinţă vie în înţelesul deplin al cuvântului. Întreaga materie vie de pe glob, împreună cu atmosfera, oceanele şi solul formează un sistem complex care prezintă toate modelele caracteristice ale autoorganizării. Acest sistem persistă într-o remarcabilă stare de nonechilibru chimic şi termodinamic şi poate, prin intermediul unei uriaşe diversităţi de procese, să regleze echilibrul planetar astfel încât să se păstreze condiţiile optime pentru evoluţie. Astfel, Pământul este un sistem; el nu numai că funcţionează asemănător unui organism, dar în realitate pare să fie un organism – Gaia, fiinţa vie planetară. Proprietăţile şi activităţile sale nu pot fi prezise prin însumarea părţilor sale componente; fiecare ţesut al său este legat cu celelalte şi toate sunt reciproc interdependente; numeroasele sale trasee de comunicare sunt extrem de complexe şi neliniare; forma sa a evoluat pe parcursul a miliarde de ani şi continuă să evolueze. Aceste observaţii au fost efectuate într-un context ştiinţific, dar ele trec dincolo de graniţele ştiinţei. La fel ca numeroase alte aspecte ale noii paradigme, ele reflectă o profundă conştiinţă ecologică a cărei adevărată natură este spirituală. Raţiunea şi materia nu se mai prezintă ca două categorii fundamental separate, aşa cum credea Descartes, ci pot fi considerate ca reprezentând aspecte pur şi simplu diferite ale aceluiaşi proces universal. Teoria clasică consideră evoluţia ca mişcare către o stare de echilibru, organismele autoadaptându-se din ce în ce mai bine la mediul lor înconjurător. În conformitate cu viziunea sistemică, evoluţia acţionează departe de echilibru şi are loc prin intermediul interacţiunii dintre adaptare şi creaţie. Mai mult, teoria sistemelor ia în consideraţie faptul că mediul este, el însuşi, un sistem viu capabil de adaptare şi evoluţie. Ca atare, focalizarea se deplasează de la evoluţia unui organism la evoluţia comună a organismului şi mediului. Luarea în consideraţie a unei astfel de adaptări şi evoluţii comune reciproce a fost neglijată în viziunea clasică, care a avut tendinţa de as e concentra supra proceselor liniare, secvenţiale şi de a ignora fenomenele tranzacţionale care se condiţionează reciproc şi se desfăşoară simultan. În afară de complementaritatea dintre tendinţele de autoafirmare şi cele de integrare, complementaritate care poate fi observată la toate nivelurile sistemelor stratificate din natură, organismele vii manifestă şi alte perechi de fenomene dinamice complementare care reprezintă aspecte esenţiale ale autoorganizării. Unul din acestea, care poate fi descris în mod liber ca autoîntreţinere, include procesele de autoreînnoire, vindecare, homeostază şi adaptare. Celălalt, care pare să reprezinte o tendinţă opusă, dar complementară, este reprezentat de autotransformare şi autotranscendenţă, un fenomen care se exprimă în procesele de învăţare, dezvoltare şi evoluţie. Organismele vii au un potenţial inerent de a se extinde dincolo de propriile lor limite pentru a crea noi structuri şi noi modele de comportare. Această extindere creatoare în noutate, care conduce în timp la o dezvoltare ordonată a complexităţii, pare să reprezinte o proprietate fundamentală a vieţii, o caracteristică de bază a universului care – cel puţin în momentul de faţă – nu are nici o explicaţie. Cu toate acestea, putem explora dinamica şi mecanismele autotranscendenţei în evoluţia indivizilor, speciilor, ecosistemelor, societăţilor, culturilor şi cosmosului. În concepţia sistemică despre raţiune, mentaţia nu este caracteristică numai organismelor individuale, ci şi sistemelor sociale şi ecologice. Există manifestări mai cuprinzătoare ale raţiunii în raport cu care raţiunile noastre individuale sunt doar subsisteme. Această recunoaştere are implicaţii foarte radicale în ceea ce priveşte interacţiunile noastre cu mediul natural. Dacă separăm fenomenele mentale de sistemele mai ample în care aceste fenomene sunt imanente şi le restrângem la indivizii aparţinând speciei umane, vom considera mediul ca fiind lipsit de raţiune şi vom manifesta tendinţa de a-l exploata . Atitudinile noastre vor fi foarte diferite atunci când vom realiza faptul că mediul nu este numai viu, ci şi raţional, asemenea nouă. Faptul că lumea vie este organizată în structuri multinivel înseamnă că există, de asemenea, şi niveluri ale raţiunii. Gândirea poate fi văzută ca un fenomen de care suntem numai în parte conştienţi în stările obişnuite ale conştiinţei, idee larg răspândită în numeroase culturi nonoccidentale şi recent studiată pe larg de ştiinţa vestică. În ordinea stratificată a naturii, raţiunile indivizilor speciei umane sunt înglobate în raţiunile mai cuprinzătoare ale sistemelor sociale şi ecologice, iar acestea sunt integrate în sistemul mental planetar – raţiunea fiinţei planetare Gaia – care la rândul său trebuie să facă parte dintr-un fel de raţiune cosmică sau universală (a se vedea ilustraţia „Introducere fig 05.jpg”, precum şi explicaţiile din Carlos Castaneda, vol. 4 - „Povestiri despre Putere”, Capitolul „Explicaţia vrăjitorilor”, Subcapitolul „Sfera percepţiei” şi din vol. 7 – „Focul lăuntric”, Capitolul „Spargerea barierei percepţiei”). Cadrul conceptual al noii abordări nu este în nici un caz restricţionat de asocierea acestei raţiuni cosmice cu ideea tradiţională de Dumnezeu. Cum spune creştinismul: „Toate câte sunt, sunt mădulare ale lui Hristos Dumnezeu, iar El este Capul Fiinţei Cosmice. Pentru unirea (conştientizarea stării de unitate a tot ce există) tuturor, Domnului să ne rugăm. Doamne miluieşte!” Să ne amintim de asemenea de mitul Marelui Zeu Vishnu Ce doarme pe Oceanul Universal, iar din ombilicul Său răsare lotusul Universului (lumii). Mit care a fost o prefigurare/a fost transpus în: Arborele (Viţa) Vieţii răsărit din coasta lui Iisus Hristos care doarme pe o parte (în postura de somn lucid, aceeaşi cu cea a lui Vishnu şi Buddha), devenit ulterior arborele lui Ieseu (Isaia), pe zidurile mânăstirilor din Moldova. De asemenea, să ne amintim de Mitul Arborelui Cosmic (sămânţa care cade din cer pe pământ, deci rădăcina este sus, iar coroana jos; după care creşte firesc, de jos înspre sus, deci rădăcina este jos, iar coroana sus – Arborele Dublu etc) existent în mai toate tradiţiile. Şi poate că „testul arborelui” reprezintă o evoluţie/entropizare de tip “neomitologie”= evoluţia în forme moderne a miturilor a acestuia. Şi de Akshara Yantra – paradigma/arhetipul cruciformă a universului, din Vak Yoga – Yoga Logosului. Ori de ceea ce se spune în Acatistul Sf. Cruci: “Tot a venit din Înălţime, avându-Şi Dumnezeirea (Fiul lui Dumnezeu), singur Cuvântul Cel mai înainte de veacuri şi, născându-Se din Fecioara Maică şi lumii arătându-Se om smerit (Fiul Omului – Omul Perfect) şi Crucea primind, a făcut vii pe cei ce cântă Lui: … Bucură-te, Cinstită Cruce, uşa tainelor; / Bucură-te, prin care se revarsă râuri Dumnezeieşti; / … Bucură-te, Copac bine înfrunzit sub care se adăpostesc credincioşii; / Bucură-te, Lemn de prooroci grăit a fi pe Pământ sădit;…” Notă: Pentru corectitudine, mărturisim cu gratitudine, că o serie de idei despre teoria sistemelor, medicină-terapie-boală şi despre mişcarea feministă le-am preluat din lucrările fizicianului Fritjof Capra: „Taofizica”, „Conexiuni ascunse”, „Înţelepciune neobişnuită: Dialoguri cu oameni remarcabili” şi „Punctul de cotitură - Turning point” (Bucureşti: Editura Tehnică, 2004). De asemenea o serie de idei cu privire la conexiunea dintre ştiinţă/fizică şi mistică au fost preluate din volumul „Universul holografic” al lui Michael Talbot (Editura Cartea Daath, 2004). În special din subcapitolele: „Ţinutul lui nicăieri” şi „Universul omnijectiv”. Michael Talbot fiind un foarte talentat promotor al ideilor marelui fizician David Bohm. La acestea ne-am permis cu toată deferenţa cuvenită să adăugăm o serie de completări şi comentarii, să le zicem „personale”. Revenind la abordările inter/pluri-multi disciplinare, acestea sunt totuşi abordări parţiale (la nivel de parte; sunt instrumente din interiorul sistemului), în timp ce abordarea holistică / „firul roşu” este la nivel de întreg. Dar întregul este mai mult decât suma părţilor şi a interacţiunilor lor (a se vedea analogia de mai sus, cu aparatul de radio). Însă, niciodată abordarea holistică nu va putea fi pusă / prinsă pe hârtie, în cuvinte, într-o lucrare academică. [Ci ea poate fi doar trăită. Este nevoie de starea naturală / spontană (sic!) de „hishiryo” = “a gândi din străfundul negândirii” (Ch’an şi Zen), în care se trăieşte realitatea (faptului) că subiectul cunoscător, obiectul cunoaşterii şi procesul de cunoaştere sunt una (samadhi-ul din Yoga). Sau altfel spus: observatorul, lucrul / fenomenul observat şi procesul observării formează o unitate indisolubilă (fizica cuantică).] „Fără gând: Înainte şi după, În faţă, îndărăt; Doar libertate La Mijloc.” – Do / Calea de Mijloc care reuneşte şi transcende contrariile complementare. Pentru a putea exprima, cumva, mai bine ceva din Inexprimabil (sic!), ar trebui: un alt nivel de conştiinţă, alte instrumente de cunoaştere (mai mult decât mintea raţională cotidiană şi decât simţurile, care sunt doar un prim instrument, pe nivelul de bază) şi un alt nivel de evoluţie (a se vedea şi extrasul din Mircea Eliade - „Yoga, nemurire şi libertate” din Anexe). „Pe Care nimeni nu-L cunoaşte, nici poate să-L cunoască.” - se spune într-o rugăciune ortodoxă. „Dar a spune despre Tine ce eşti sau a şti cum eşti şi de ce fel, ne e cu desăvârşire oprit.” – se spune într-o rugăciune către Sf. Duh a Sfântului Simeon Noul Teolog. „Iisuse, înţelepciunea cea mai presus de cuget; Dumnezeirea cea de necuprins în scris.” – în Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos. „Arhanghelii si îngerii, incepatoriile si puterile, scaunele si domniile, stand înaintea Scaunului slavei Tale, nu pot a vesti mărimea desavarsirilor Tale. Heruvimii cei cu ochi multi si serafimii cei cu cate sase aripi, acoperindu-si fetele, cu frica si cu dragoste grăiesc unii către alţii: Sfânt, Sfânt, Sfânt Domnul Savaot. Iar noi, ca unii ce suntem praf si cenuşa cu lesnire ar fi mai ales a iubi tăcerea; insa pentru ca sa nu ne arătam neaducători aminte si nemulţumitori, pentru atâtea indurări revărsate intru zidirea si răscumpărarea cea asupra noastră, urmând doxologiei celor de sus, cu credinţa si cu dragoste grăim unele ca acestea: Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce eşti inaltimea desavarsirilor celor nespuse si adâncul tainelor celor neurmate; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce pretutindenea eşti si toate le împlineşti, Cel ce unul eşti, acelaşi ieri, astăzi si in veac; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce pe toate le faci numai cu voia, aducând intru fiinţa pe cele ce nu sunt, ca si cum ar fi; Cel ce pogori pana la iad si iarăşi ridici; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce cerci inimile si rărunchii oamenilor; Cel ce numeri stelele si lor tuturor nume le dai; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, ale Căruia toate căile sunt adevărate si toate judecatile drepte si totodată si dorite;… Ritorii cei mult-vorbitori, deşi mult se ostenesc cu mintea a ispiti despre taina Preasfintei Treimi, dar nu pot a înţelege: cum este un Dumnezeu de o fire, insa in trei desavarsite feţe; iar noi intru aceasta credem si mărturisim; dar cum, nu o cercam…. Toata cântarea ce se aduce Ţie nu poate a-Ti aduce mulţumirea cuvenita pentru toţi si pentru toate, Dumnezeule cel slăvit in Treime; căci nu se afla nici minte, care sa poată a se întinde cu cugetul către mulţimea indurărilor Tale celor asupra noastră; nici cuvânt prin care cu vrednicie sa le povestească; insa pentru toate cele văzute de noi, si care ni se dau noua, fie Ţie, Preasfânta Treime, mulţumire de la noi, cinstea si slava pe care Tu Însăţi le ştii ca ar fi vrednice si plăcute de slava Ta; deci noi închinându-ne Ţie, cu smerenie si cu dragoste cântam: Aliluia!” – în Acatistul Sfintei Treimi. Pentru că validitatea sau invaliditatea unui sistem nu poate fi demonstrată cu instrumente din interiorul sistemului (teorema a 2-a a lui Goedel), trebuie ieşit în afara sistemului, în sistemul ierarhic superior, care-l înglobează, la fel trebuie procedat şi cu acesta şi tot aşa, ad infinitum, până ce este depăşit / se transcende orice sistem. Până se atinge / ajunge la supra/meta sistemul [să ne amintim aici şi de analogia cu noţiunile SF de „subspaţiu”, respectiv „hiperspaţiu”] din care se nasc toate (primordial, subiacent) şi în care se întorc toate (ultim, supraiacent) – Vidul Median Taoist / precuantic, Oceanul de Infinită Potenţialitate, substanţa divină din care e făcut Multiuniversul (a se vedea şi finalul filmului „Solaris” al lui Tarkovski, precum şi explicaţiile ştiinţifice necesare, în „Biocentrismul şi Principiul Antropic” din Anexe). Iată „Legenda Începutului” din mitologia nordică: „Mai întâi a fost Ginnungagap. Nu se mai ştie astăzi exact ce înseamnă acest vechi cuvânt nordic, dar legenda spune că Ginnungagap era prăpastia deschisă, abisul fără sfârşit, dinainte a tot ce a fost, este şi va fi – aici se puteau afla miliarde de lumi şi încă ar mai fi fost loc; aici nu era iarbă, nu era grăunte de nisip ori piatră; nu era lumină, nu era întuneric, nu era sunet şi nu era tăcere. Ginnungagap nu avea formă, dar nu era gol – nu cuprindea nimic şi în el se afla totul. Deci, aşa a fost. Dar cum totul se preschimbă, golul acela nemaivăzut a început şi el, încet-încet, să devină, să fie ceva. Se zice că la început s-au aflat acolo două lumi opuse…” Despre acest meta sistem sub/supraiacent putem spune în altfel că este scopul vieţii religioase, spirituale şi al trăirii mitice (asimilez mitul în mine şi în acelaşi timp mă las asimilat de el, studiul academic/teoretic reprezentând doar un posibil prim pas, nu neapărat necesar pe calea trăirii Meta Mitului). Alfa / Începutul („trecutul ” îndepărtat, primordial) şi respectiv Omega / Sfârşitul („viitorul” final, ultim) care coincid, un Ceva inefabil (fără început şi fără sfârşit), indescriptibil şi uimitor. Despre Care toată lumea ştie că e Dumnezeu / Realitatea Profundă / Natura proprie. Revenind la imposibilitatea exprimării trăirii holistice, Ramakrishna povesteşte: „A existat odată o păpuşă de sare care a vrut să măsoare adâncimea oceanului. S-a îndreptat spre malul apei şi a contemplat nesfârşitul ocean care se întindea în faţa sa. Pe măsură ce făcea un pas înainte, intra cu atât mai mult în apă şi în curând ea s-a contopit cu oceanul. Sarea din care ea era făcută provenea din ocean şi iată că ea s-a întors în ocean pentru a se uni din nou cu el. „Diferenţierea” se topise în „nediferenţiere”. Fiinţa umană este ca această păpuşă de sare – egoul este cel care diferenţiază, individualizează. Absolutul, necondiţionatul, este infinitul ocean sărat. Păpuşa de sare nu va putea reveni să ne vorbească despre profunzimea marelui ocean. La fel este şi în cazul celui care are fericirea să-L cunoască pe Dumnezeul Absolut în profunzimile insondabile ale stării naturale de samadhi / enstazis, care şterge orice individualitate. Nediferenţiat cum este, el nu poate ieşi din nou din adâncuri pentru a explica lumii natura lui Dumnezeu Absolut şi a necondiţionării. Şi dacă vreodată, prin voinţa Mamei Divine, va fi posibil pentru păpuşa de sare să revină la stadiul de diferenţiere, ea va trebui să se exprime în funcţie de limitele care îi vor fi impuse, în limbajul diferenţierii; ea va trebui să se comporte ca un locuitor al lumii relative şi fenomenale. Acesta este motivul pentru care Marele Mister nu poate fi în întregime revelat fiinţelor limitate. Absolutul, Necondiţionatul, nu poate fi exprimat în funcţie de relativ şi de condiţionat. Infinitul nu poate fi descris în limbajul finitului…. Divinul Însuşi este Cel Care Se joacă cu formele umane. El este Marele Magician şi această fantasmagorie a sufletului individual şi a lumii / universului este spectacolul Său. Singur Magicianul este real, restul este o iluzie creată de El. … A fost odată un om sfânt care trăia continuu în stare de extaz şi nu deranja pe nimeni, niciodată. El era considerat nebun de către oamenii obişnuiţi. Într-o zi, s-a aşezat pe un câine şi a început să mănânce şi să dea de mâncare şi câinelui. Acesta era un spectacol ciudat, care a atras o mulţime de curioşi care se amuzau, pentru că omul sfânt ducea alternativ o bucăţică de hrană la gura sa şi o bucăţică la botul câinelui; astfel omul şi animalul mâncau împreună ca doi buni prieteni. Atunci el le-a spus: „De ce râdeţi? Vishnu este aşezat deasupra lui Vishnu, Vishnu Îl hrăneşte pe Vishnu, de ce râdeţi voi, o Vishnu? Râdeţi de ceea ce nu e nimic altceva decât Vishnu.”… Marele Shankaracharya avea printre discipolii săi unul care credea că e bine să-şi copieze maestrul în tot ceea ce el făcea. Când maestrul spunea „Eu sunt Shiva”, discipolul repeta imediat, deşi nu avea nici un fel de trăire interioară, „Eu sunt Shiva”. Shankara, trecând într-o zi prin apropierea unei forje, a luat un recipient plin cu fier topit, a înghiţit metalul topit şi i-a cerut discipolului să facă la fel. Acesta, bineînţeles, nu a putut şi astfel s-a dezvăţat de prostie… Din acelaşi zahăr, putem modela diferite animale şi păsări. Tot astfel, Aceeaşi dulce Mamă Divină este adorată în epoci şi în ţări diferite, sub diverse nume şi forme. Credinţele diferite nu sunt decât căi diferite pentru a ajunge la Ea. Aşa cum, din una şi aceeaşi substanţă, de exemplu aur, se pot fabrica ornamente variate, la fel, singurul şi Acelaşi Dumnezeu este adorat sub forme şi nume diverse în ţări şi timpuri diferite. Cu toate că El este adorat potrivit unor concepţii diverse, în aspectul Său personal sau impersonal [panteist] – unii Îl iubesc sub numele de „Tată”, alţii Îi spun „Mamă”, alţii „Prieten” şi alţii „Preaiubitul”, alţii încă Îl numesc „comoara inimii lor”, sau „micul lor copil” – este întotdeauna vorba despre Acelaşi Unic Dumnezeu adorat.” Meta Mitul (care cuprinde / şi a generat toate miturile din toate timpurile şi locurile, fiind în acelaşi timp şi Dincolo de ele) este Povestea lui Dumnezeu / Realităţii / Naturii Proprii Originare despre El / Ea Însu(ă)şi. Deşi par poveşti, mituri ale oamenilor / fiinţelor despre diverse lucruri din lume sau despre rosturile lumii, ale omului şi ale fiinţelor, sau despre Dumnezeu etc Dăm în continuare câteva citate pline de viaţă din înţelepciunea popoarelor Cărţii (evrei, creştini şi musulmani) şi a altor tradiţii sapienţiale. Fiecare dintre ele exprimând în mod specific (însă inegal) Înţelepciunea cea Unică. Dovada necesară şi suficientă fiind Sfânta Lumină ce se aprinde singură la Ierusalim de Înviere! Cei care nu cred, aceştia pot face o excursie acolo spre a vedea cu ochii lor cum Meta Mitul Divin Se Autorevelează. Iar pentru cei care obiectează în continuare că acestea sunt argumente pietiste iar nu ştiinţifice, le vom reaminti Sura 2 / „Vaca”:13 din Coran: „Când li se spune: „Credeţi cum crede tot omul.” Ei spun: „Să credem precum cred neghiobii?”…” Şi dacă se opun susţinând că aprinderea Sf. Lumini şi stările mistice care o însoţesc pot fi urmare a unor supertehnologii (terestre sau nu <mitul modern “E.T.”>) sau / şi a unei exaltări colective, şi, deci, nu demonstrează nimic – li se poate răspunde că Dumnezeire / realitatea / Natura Proprie Originară este nedemonstrabilă raţional, tocmai pentru că Este (evidentă şi transcendentă). Şi Îşi vede de treabă neţinând cont de părerile noastre pro sau contra. Din fericire poate fi simţită / gustată / trăită. Prin întoarcerea păpuşii de sare (care suntem noi) în Oceanul Originar, în Care ne topim. Conform misticului Ramakrishna care a experimentat „personal” aceasta. Iar atunci când a fost întrebat de unde ştie că Dumnezeu există a răspuns: „Pentru că Îl văd aşa cum te văd pe tine, ba chiar mult mai clar / intens. Nu te văd pe tine şi lumea, ci văd doar Dumnezeirea.” Lumea fiind, de fapt, Dumnezeu (transcendent, Dincolo de formă) Care a luat formă de lume (Dumnezeu imanent, cu formă). „Tot în toate, dar nu toate.” „Pretutindeni şi nicăieri.” „În Miezul lucrurilor.” Nu oameni, şi cer, şi stele, şi copaci etc, ci Dumnezeu sub formă de oameni, de cer, de stele, de copaci etc În faţa mea nu e lumea, ci Dumnezeu care a luat formă de lume, Fiind şi Dincolo. “În fiecare dimineaţă mă trezesc, deschid ochii, privesc şi mă întreb cu uimire: Ce e asta?” (koan Zen). “În viaţă, eu nu cunosc şi nu văd decât minuni.” (Ralph Waldo Emmerson) În comuniune cu frumuseţea tainică a lumii (care este) Vis al lui Dumnezeu (manifestare a Spiritului, Dumnezeu sub forma ei), gata pentru orice s-ar întâmpla în mine, cu mine, ori în jurul meu în univers. Lumea este ceva minunat de incomprehensibil, pentru că nu este “lumea”, ci Dumnezeu care îmbracă forma lumii, iar El nu poate fi cunoscut decât în măsura în care Se descoperă. “Cu puterea cea nespusa a puterniciei Tale, toate le ţii; cu cuvântul înţelepciunii Tale celei neurmate, toate le chiverniseşti; si cu Duhul gurii Tale, toate le inviezi si le faci a se bucura. O, Cel in trei Sori a toate Facatorule, Tu ai măsurat cerul cu dreapta si pamantul cu palma, Care poţi si hrăneşti toata făptura, toate pe nume le chemi; si nu este nimeni ce poate a se tăinui de puternicia dreptei si a vederii Tale. Pentru aceasta împreuna cu toate puterile cele de sus si de jos, cu umilinţa cazând, cântam Ţie: Aliluia. Având toata zidirea slujitoare poruncii Tale, pretutindenea araţi urmele proniei si a desavarsirilor Tale celor neurmate; pentru aceasta pe cele nevăzute ale Tale, si puterea cea pururea fiitoare si Dumnezeirea, de pe făpturi cugetându-le le vedem; pentru care cu mirare si cu bucurie grăim unele ca acestea: Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, puternice Facatorule al celor văzute si nevăzute, si Chivernisitorule cel cu dragoste îmbelşugata al celor de acum si al celor viitoare; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce din patru stihii ai alcătuit făptura si cu patru timpuri ai încununat crugul anului; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce ai poruncit soarelui sa lumineze ziua, si luna cu stelele sa lumineze noaptea; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce scoţi vanturile din vistierii; Cel ce îmbraci cerul cu nori si trimiţi ploaie si roua spre răcorirea căldurii; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce încingi dealurile cu bucurie si văile cu veselie; Cel ce împodobeşti crinii ţarinii si încununezi câmpiile cu roade; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce trimiţi hrana puilor de corbi si adapi toate fiarele câmpului si trimiţi indurările Tale peste toate lucrările Tale;… Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce ai pus semnul fiinţei Tale celei in trei Ipostasuri peste toate lucrurile Tale in lumea aceasta văzuta si in cea nevăzuta;” - Acatistul Sfintei Treimi. „Tuturor, toate le fii [Tu Doamne].” „Ale Tale, dintru ale Tale, Ţie Îţi aducem de toate şi pentru toate/toţi.” – rugăciuni ortodoxe. „… Cuibul spaimei e fărâmat. / Nici măcar o clipă n-ai stat faţă în faţă cu lumea:/ Tu îţi ţeşi propria robie din minciuni, vorbele tale sunt pline de amăgire. / Cu povara de dorinţe pe care o porţi pe cap, cum să fii uşor?... Locuirea infinită a Fiinţei Infinite e pretutindeni: în pământ, apă, cer şi văzduh….Ceea ce vezi nu este; iar pentru ceea ce este, nu ai cuvinte. / Dacă nu vezi, nu crezi: ce ţi se spune, nu poţi primi. / Cel care ştie să cearnă cunoaşte prin cuvânt; ignorantul stă cu gura căscată. / Unii contemplă Ceea ce nu are formă, alţii meditează asupra formei, dar înţeleptul ştie că Brahman e dincolo de amândouă. / Acea frumuseţe a Lui nu se vede cu ochiul; acel vers al Lui nu se aude cu urechea…. La Început El era singur, îndeajuns Sieşi: Fiinţa fără formă, fără culoare, necondiţionată. / Atunci nu era început, mijloc, sau sfârşit. / Atunci nu erau ochi, nici întuneric, nici lumină. / Atunci nu erau pământ, văzduh, sau cer, nici foc, nici apă, nici ţărână; nici râuri precum Gangele sau Jamuna, nici mări, nici oceane, nici valuri. / Nu exista viciul, nici virtutea; nu existau scripturi, precum Vedele şi Puranele, sau precum Coranul. / … Atunci nu era nici o activitate, Fiinţa Supremă rămânea cufundată în adâncimile necunoscute ale propriului Sine. Gurul nu mănâncă şi nu bea, nu trăieşte şi nu moare. / Nici nu are formă, contur, culoare sau aspect. / El Care nu are nici castă, nici clan, nici orice altceva – cum I-aş putea descrie măreţia?/ El nu are nici formă, nici lipsă de formă / El nu are nume, / El nu are culoare, nici lipsă de culoare, / El nu are sălaş.” – spune marele poet mistic Kabir. Lumea fiind un joc cosmic al Divinului (în sanscrită „lila”). Am putea spune: Povestea Sa minunată pentru noi şi cu noi, copiii Săi. A fost odată, ca niciodată şi este şi acum.., Să ne bucurăm şi să participăm, cu uimire şi încântare! „Gaudeamus igitur / Juvenes dum sumus / … Ubi sunt qui ante nos / In mundo fuere? / Vadite ad superos / Transite in inferos / Hos si vis videre… / Vivat Academia / Vivant Professore… / Vivant et Republica et Qui illam regit!... / Pereat tristitia, / Pereant osores. / Pereat diabolus, / Quivis antiburschius / Atque irrisores." Acelora le cerem să fie îngăduitori cu propunerile / ipotezele noastre înfăţişate aici, după cum şi noi să fim asemenea cu obstinaţia lor de a nu analiza şi a nu lua în consideraţie – măcar ca linie de gândire posibilă – argumentaţia prezentată. Pentru ca, la final, să fim cu toţii mai bogaţi cu încă o perspectivă / unghi de vedere (fatalmente incomplet) asupra Inefabilului. „Liniştea lacului…/ Ţuşt, plici!... / Sunetul liniştii.” (Basho, haiku) „Care este chipul tău originar, de dinainte de naşterea ta şi de naşterea părinţilor tăi?” (Koan Zen) „Şi a zis Dumnezeu: „Să facem om după chipul şi după asemănarea Noastră.”…” (Facerea 1:26) „El ne-a făcut pe noi şi nu noi.” (Psalmul 99:2) „Cărarea mea şi firul vieţii mele Tu le-ai cercetat şi toate căile mele mai dinainte le-ai văzut. …Ochii Tăi m-au văzut înainte de a mă naşte şi în cartea Ta îmi erau scrise zilele toate: erau făurite pe când nu era nici una.” (Psalmul 138:3, 16) „Cei născuţi sunt ursiţi a muri şi cei morţi a reînvia. Cei vii vor fi judecaţi. Ca să se ştie, ca să se recunoască şi să se dovedească că El este Dumnezeu. El este plăsmuitorul, ziditorul, atotştiutorul, judecătorul, martorul, pârâtorul şi El e Acela Care ne va judeca, binecuvântat fie El.” (Pirkei Avot:Mişna 22) „Toate sunt prevăzute, alegerea este liberă, cu bunătate (Dumnezeiască) se judecă poporul şi toate după partea cea mare a faptelor” (Pirkei Avot:Mişna 15) „Onoarea aproapelui tău să-ţi fie tot atât de scumpă cât şi a ta; nu fi furios cu uşurinţă şi pocăieşte-te o zi înainte de moartea ta. Încălzeşte-te la focul înţelepţilor, dar fereşte-te să te arzi cu cărbunii lor. Muşcătura lor este ca aceea a vulpii, înţepătura lor ca aceea a viperei şi toate cuvintele lor sunt ca nişte cărbuni aprinşi.” (Pirkei Avot:Mişna 10) „El dă viaţa şi moartea. Voi nu aveţi, afară de Dumnezeu, nici stăpân, nici ocrotitor.” (Coranul. Sura 9 Căinţa:116) „Din veac şi până în veac eşti Tu.” (Psalmul 89:2). „Iisus Hristos – ieri şi azi şi în veci – este Acelaşi.” (Evrei 13:8 şi Apocalipsa 1:18). „[Iisus Hristos] Care din Tatăl S-a născut mai înainte de toţi vecii.” (Crezul) „Acelea [toate: pământul şi cerurile] vor pieri, iar Tu vei rămâne şi toţi / toate ca o haină se vor învechi şi ca un veşmânt îi vei schimba şi se vor schimba. / Dar Tu acelaşi eşti şi anii Tăi nu se vor împuţina.” (Psalmul 101:27, 28) „Să vină Harul şi să treacă lumea aceasta! Dacă este cineva sfânt, să vină. Dacă nu este, să se pocăiască. Dumnezeu vine / Marana tha!” (Didahia X, 5). Între timp, până atunci, până la Marea Trezire (care poate fi în timpul vieţii, după moarte sau la sfârşitul lumii): „Aşteaptă pe Domnul, îmbărbătează-te şi să se întărească inima ta aşteptându-L.” (Psalmul 26:20) „Cereţi ajutor cu răbdare şi prin rugăciune! Este greu, însă nu şi pentru cei smeriţi, care ştiu că Îl vor întâlni pe Domnul lor şi că la El se vor întoarce” (Coranul. Sura 2 Vaca:45, 46) „Dacă nu sunt eu pentru mine, atunci cine e pentru mine? Şi dacă sunt numai pentru mine, ce sunt eu? Şi dacă nu acum, atunci când?” (Pirkei Avot:Mişna 14) Sfântul Serafim de Sarov a spus ucenicilor înainte de a muri, asemănător lui Buddha istoric: „Străduiţi-vă neîncetat! Cununile sunt pregătite.” „Şi cei dintâi şi cei de pe urmă îndrăzniţi! Intraţi în Bucuria Învierii!” (Sfântul Ioan Gură de Aur) Capitolul 1 Reinterpretarea mitului / Naşterea miturilor Sursa miturilor / De unde se nasc / vin miturile Ipoteze Referiri şi la Miturile „Viaţa de apoi” şi „OZN” din Capitolul 6 : Evoluţia formei miturilor Motto: Numai oamenii au ajuns într-un punct în care nu mai ştiu de ce există. Ei nu îşi folosesc creierele şi au uitat cunoaşterea secretă a trupurilor, a simţurilor sau a viselor lor. Nu folosesc cunoaşterea pe care spiritul a pus-o în fiecare din ei; nu sunt nici măcar conştienţi de acest lucru, aşa înaintează orbeşte, poticnindu-se pe drumul spre nicăieri – o autostradă pe care ei înşişi o netezesc cu buldozerul, ca să poată ajunge mai repede în groapa mare şi goală pe care o vor găsi la sfârşit, aşteptând să îi înghită. Este o superautostradă, ultrarapidă şi confortabilă, dar eu ştiu unde duce. Am văzut-o. Am fost acolo în viziunea mea şi mă apucă frica atunci când mă gândesc la ea. Şamanul Lame Deer din Lakota Lame Deer Seeker of Visions Motto: Cea mai fină emoţie pe care o putem avea este emoţia mistică. În acest loc zace germenul a tot ce înseamnă artă şi al adevăratei fiinţe. Persoana pentru care acest sentiment este străin, care nu se mai poate minuna şi care trăieşte într-o stare de frică, este un om lipsit de viaţă. A şti că ceea ce este impenetrabil pentru noi, există cu adevărat şi se manifestă ca cea mai înaltă înţelepciune şi cea mai radiantă frumuseţe, iar noi percepem cu bietele noastre aptitudini doar formele grosiere – această cunoaştere, acest sentiment…aceasta este esenţa adevăratei simţiri religioase. Albert Einstein Motto: A nu şti este ceva extrem de intim. Acest „Nu ştiu.” al tău este vastitatea propriei tale naturi profunde care dă naştere împrăştierii constelaţiilor cosmice, umbrei copacilor din curte şi propriei tale inimi bătânde. Kuei Ch`in (maestru Ch`an din secolul IX) Pornindu-se de la o viziune materialist-mecanicistă, oarecum naivă: „Psihologia aşa cum o vede behaviorismul, este o ramură pur obiectivă, experimentală a ştiinţelor naturale, care are nevoie de conştiinţă tot atât de puţin ca fizica sau chimia.” – John Watson, psiholog behaviorist (începutul sec XX), trecând prin: „Nu există nici un fenomen într-un sistem viu care să nu fie molecular, dar nici nu există vreun fenomen care să fie doar molecular.” – Paul Weiss, biolog (1971), s-a ajuns la „Eu cred că în următorii 25 de ani vom trebui să îi învăţăm pe biologi o altă limbă… Nu ştiu încă cum se numeşte; nimeni nu ştie. Dar cred că unul din lucrurile vizate este problema fundamentală a teoriei sistemelor evoluate… Iar aici există o gravă problemă a nivelurilor: poate că este greşit să se creadă că toată logica se află la nivel molecular. Poate că va trebui să mergem dincolo de acest mecanism de ceasornic.” – Sidney Brenner (1979), iar mai târziu: „Nu ar fi posibil să se formuleze legile teoriei cuantice într-un mod absolut coerent, fără referire la conştiinţă.” – Eugene Wigner. La originea miturilor se află (ipoteze acceptate): A) Un fenomen obiectiv (de ex: război, descoperire majoră - cum ar fi focul, pictura rupestră, catastrofă naturală – potop, glaciaţiune, erupţie vulcanică, OZN etc) din trecutul îndepărtat al omenirii, care apoi este înregistrat, eventual în formă simbolică, hiperbolizat, sublimat/transfigurat, amestecat cu altele în forme sincretice + urme în istorie, ştiinţă, religie, mitologie, folclor etc ale presupuselor cicluri anterioare de civilizaţie de pe Terra şi urme ale miturilor lor (de ex: Potopul, Piramida scufundată de la Yonaguni-Japonia, Pietrele de la Ica, Platoul Marcahuasi etc transpuse parţial şi în „neomitologia” din „Dune, ciclul” – Frank Herbert, „Imperiul şi Fundaţia, ciclul” – Isaac Asimov etc). Descoperirile arheologice, istorice, lingvistice, genetice etc de-a lungul anilor au arătat că la originea celor mai multe mituri se află întotdeauna un nucleu real, mult mai real şi concret decât s-a crezut iniţial. Chiar în cazul celor mai „nebuneşti” visuri ale omului, chiar şi pentru ceea ce părea ficţiune pură. Gradul real de veridicitate constatat (95-98%), fiind cu mult mai mare decât cel estimat în cadrul modelelor explicative de tip „cargo cult” (2-20%). Se constată existenţa unui amestec inextricabil de Realitate Profundă + mistică-magie + supertehnologii – ştiinţe uitate + fapte istorice şi întâmplări-evenimente etc Mitul nu este doar ceva aparţinând trecutului, ci, de asemenea, ceva ce are şi o relevanţă contemporană, de fapt, pentru orice loc şi timp (locaţie spaţio-temporală). „Nu a existat niciodată aşa ceva” , vor spune mulţi. Dar vor greşi în protestul lor mânios. Cum foarte frumos spun controversaţii autori Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln în lucrarea lor „The Holy Blood and The Holy Grail”: „Dar Realitatea, istoria şi cunoştinţele nu pot fi segmentate şi compartimentate în concordanţă cu sistemul intelectului uman. Şi în vreme ce dovezile documentare pot fi greu de găsit, este evident că tradiţiile pot supravieţui mii de ani, pentru ca la un moment dat să apară în scris şi astfel să ajute la descifrarea unor evenimente anterioare. De exemplu, anumite saga irlandeze pot spune multe lucruri despre trecerea societăţii irlandeze arhaice de la matriarhat la patriarhat. Fără opera lui Homer, scrisă cu mult după desfăşurarea evenimentelor, nimeni nu ar fi auzit măcar despre asediul Troiei. Iar „Război şi pace”, deşi scrisă la mai bine de o jumătate de secol mai târziu, ne poate spune mult mai multe decât cărţile de istorie şi chiar decât documentele oficiale despre Rusia în timpul lui Napoleon. Orice cercetător responsabil trebuie, asemenea unui detectiv, să ia în considerare toate dovezile care îi parvin, oricât de irelevante ar părea. Nu trebuie să expediezi un material a priori, doar datorită faptului că ameninţă a te purta pe un teren improbabil sau nefamiliar… … Ceea ce trebuie făcut în acest caz este o apropiere interdisciplinară de subiectul ales – o apropiere mobilă şi flexibilă care să permită mişcarea liberă printre domenii disparate, prin spaţiu şi timp. Trebuie să se poată face legături şi conexiuni între oameni, evenimente şi fenomene aparent fără nici o legătură. Pe scurt, trebuie să sintetizăm, deoarece numai astfel putem observa continuitatea printre rânduri, faptele coerente care ne duc către miezul oricărei probleme istorice. O asemenea apropiere de subiect nu este, teoretic, nici revoluţionară, nici motiv de controversă. În sfârşit, nu este suficient să ne limităm exclusiv la fapte. Trebuie de asemenea să discernem repercursiunile şi ramificaţiile faptelor, deoarece acestea străbat secolele, de multe ori sub forma unor legende sau mituri. Este drept, faptele în sine pot fi denaturate în timpul acestui proces, asemenea unui ecou ce se propagă printre stânci. Dar, cu toate că vocea în sine nu poate fi localizată, ecoul, oricât de distorsionat, poate conduce către ea. Pe scurt, faptele sunt asemeni pietrelor aruncate în oceanul istoriei. Ele dispar repede, de multe ori fără a lăsa vreo urmă. Dar produc valuri care, dacă suntem destul de deschişi, ne pot conduce la locul unde piatra a căzut. Ghidaţi de valuri, putem să adâncim, să sondăm sau să adoptăm orice altă metodă dorim. Ideea este că valurile ne permit să localizăm ceea ce altfel ar fi fost de nedescoperit.” Iată câteva ilustrări (informaţiile sunt confirmate ştiinţific riguros şi nu sunt luate din Erich van Daenicken, cel atât de hulit de mulţi). Toată lumea le considera „poveşti de adormit copiii”: - descoperirea Troiei/Ilium/Wilusa (lângă Isarlîkul de azi, din Anatolia turcească) şi a Palatului lui Agamemnon de către Schliemann pentru că a dat crezare unor „mituri”. Descoperirile au fost confirmate în epoca actuală prin „Proiectul Troia” (început acum peste 35 de ani) condus de arheologul Manfred Korfmann de la Universitatea din Tübingen.; - descoperirea Palatului din Cnossos-Creta al Regelui Minos de către Sir Arthur Ewans, centrul civilizaţiei minoice, pentru că a crezut în realitatea mitului labirintului Minotaurului. Cercetările fiind continuate pe aceeaşi linie de către arheologul grec Marinatos care a confirmat erupţia vulcanică cataclismică, generatoare de tsunami-uri gigantice ce a distrus insula Thera/Santorini în aprox. 1500 î.e.n., ceea ce a dus la declinul civilizaţiei minoice, controlul fiind preluat de Micene, după care spartanii i-au cucerit pe micenieni şi a urmat perioada polisurilor vechilor greci.; - în legătură cu legenda Regelui Midas, a fost găsit mormântul tatălui său, regele Gordius; acesta a domnit prin sec. VIII î.e.n. şi este cel care a făcut „nodul gordian”, pe care l-a tăiat Alexandru Macedon 400 de ani mai târziu. Poporul frigian se stabilise pe atunci în Anatolia turcească de astăzi. Cetatea capitală era Gordion. Frigienii fuseseră aliaţi ai troienilor în războiul contra aheilor. Regele Midas a murit în 687 î.e.n., după o invazie a cimerienilor veniţi din estul Europei. Civilizaţia frigiană a decăzut treptat şi a dispărut prin sec. II î.e.n. Midas era pomenit în mitologia greacă şi în scrierile istoricilor greci din Antichitate. Dar savanţii moderni au crezut iniţial că e vorba doar de o poveste. În sec. XIX (pe la 1835), ofiţerul britanic William Leake a descoperit în Valea Doganlî din Turcia de azi, un monument Poartă. Sculptat în stâncă şi purtând inscripţii în frigiană (care nu a fost descifrată nici astăzi). Dintre care a recunoscut ceva (câteva cuvinte) care semăna cu greaca veche: „În amintirea Regelui Midas…”. În 1900, fraţii Körte găsesc ruinele fostei capitale Gordion şi excavează numeroşi tumuli-morminte, dintre care despre cel mai mare descoperit au presupus că ar fi al regelui Midas, dar nu au avut mijloacele tehnice de a-l explora. În 1950, arheologul Rodney Young de la University of Pennsilvanya reuşeşte să îl excaveze, găsind mormântul Regelui Gordius, nu Midas. Este considerat echivalentul frigian al mormântului lui Tutankhamon. Vechii greci, din interes de învingători în războiul troian şi de superputere a zonei după moartea lui Midas şi probabil din invidie au pervertit miturile. Susţinând că Midas era un personaj lacom şi cam prost, cu urechi de măgar, pentru că alesese muzica lui Pan în loc de cea a lui Apollo etc Deşi, în realitate fusese un mare rege, înţelept şi puternic. Frigienii fiind mult mai avansaţi decât aheii. Ba chiar îşi dăruise minunatul tron regal Oracolului din Delphi (al lui Apollo) – s-a mai găsit, în epoca modernă, un braţ al acestuia. Era considerat în Antichitate a fi una din piesele minunate de la Delphi. Iar istoria care a ajuns la noi era versiunea învingătorilor. Mecanism care a funcţionat de foarte multe ori în decursul timpurilor. Cum bine este prezentat şi explicat în filmul “Jack şi vrejul de fasole – Jack and the beanstalk: The real story” (SUA 2001, Regia: Brian Henson, cu: Mia Sara, Matthew Modine, Vanessa Redgrave); - mitul zeului făurar Hephaistos: urme posibile ale activităţii sale s-au găsit lângă localitatea turcă Emez, la Erizon Gheber, unde se află un foarte ciudat furnal metalurgic (posibil cu arc voltaic). Spectrogramele făcute scoabelor din cupru utilizate la ancorarea unor blocuri din piramida Keops, precum şi a unor construcţii din Tyr, Ninive şi Babilon au arătat că metalul provine de la Erizon Gheber.; - vestigii arheologice ale unor posibile urme ale Călătoriei Argonauţilor (Iason) – Căutarea Lânii de Aur: dr. istorie Adrimi Sismani a descoperit palatul micenian din Iolcus (1200 î.e.n.); râul Phasis (din vechime) a fost identificat ca fiind Rioni din Georgia de azi; cetatea Aia (a regelui Aetes) se pare că a existat în zona Svaneti etc; - mitul Regelui Arthur: s-a găsit un mormânt ca în legendă la Glastonbury; mai multe castele şi abaţii ca în povestirile Graalului (Castelul legendar „Munsalvaesche – Mons Salvationis”, identificat cu Castelul „Montserrat” din Catalonia, Spania; Mânăstirea - Castel „San Juan de la Pena” etc); cupa – „Santo Caliz”, din agată / calcedon, cu montură preţioasă şi cu o inscripţie în arabă, de la Catedrala din Valencia (precum şi alte cupe, poate copii atinse de original, asemănător cu pictarea în mod ritualic a unor copii după icoanele făcătoare de minuni, care devin şi ele făcătoare de minuni. De ex.: caliciul de smarald-sticlă verde / „Sacro Catino” de la Catedrala din Genova, Italia; cupa „Nanteos”, cu proprietăţi tămăduitoare, din lemn de măslin, de la Conacul Nanteos din Anglia, actualmente la Muzeul din Aberystwyth; presupusa cupă îngropată sub Dealul Glastonbury Tor din Anglia, care a făcut să izvorască un izvor tămăduitor cu apă roşie ca sângele – „Chalice Well” sau „Chalice Spring”; presupusa cupă îngropată sub Capela Rosslyn din Scoţia etc). „Mitul” este prefigurat de vechiul mit celtic al cazanului/cornului abundenţei, care furniza nelimitat bogăţie, bani, aur, hrană, băutură – care se regăseşte la numeroase alte popoare, inclusiv la noi; să nu uităm nici ipoteza „Sang Real = San Graal = Sf. Maria Magdalena” şi relicvele sacre din sudul Franţei etc Graalul nu este doar ceva aparţinând trecutului, ci, de asemenea, ceva ce are şi o relevanţă contemporană, de fapt, pentru orice loc şi timp (locaţie spaţio-temporală). „Nu a existat niciodată aşa ceva” , vor spune mulţi. Dar vor greşi în protestul lor mânios, deoarece Graalul este fructul binecuvântării Cereşti, aşa o abundenţă de dulceaţă a lumii şi transmundane, încât bucuriile pe care le oferă se aseamănă cu cele ale Împărăţiei Cereşti despre care ni se povesteşte. Cum foarte frumos spun controversaţii autori Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln în lucrarea lor „The Holy Blood and The Holy Grail”: „Graalul este mai multe lucruri în acelaşi timp sau ceva ce poate fi interpretat la niveluri diferite. La nivelul lumesc, poate foarte bine să fie un obiect, cum ar fi o cupă, un bol sau un potir. De asemenea, poate fi, într-un sens metaforic, o linie genealogică, sau poate anumiţi indivizi care înglobează această genealogie. Şi, destul de evident, Graalul pare în acelaşi timp, cel puţin în parte, a fi un anumit fel de experienţă, asemănătoare iluminării gnostice. Ceva experimental şi simbolic în acelaşi timp, o stare de spirit şi o modalitate de existenţă. La un anumit nivel, este o experienţă iniţiatică, care în terminologia modernă, ar fi descrisă drept o „transformare - catharsis” sau o „stare modificată de conştiinţă”. Ar mai putea fi de asemenea descrisă drept o „experienţă gnostică”, o „experienţă mistică”, „iluminare” sau „comuniune cu Dumnezeu”. Putem fi mult mai precişi şi putem plasa aspectul experimental al Graalului într-un context specific. E vorba despre Cabala sau ideile cabalistice / alchimice. Pe scurt, cabalismul ar putea fi descris drept un iudaism ezoteric, o metodologie psihologică practică, de origine iudaică, menită să inducă o dramatică transformare a conştiinţei.. Din acest punct de vedere, ar putea fi privit drept echivalentul iudaic al metodologiilor şi disciplinelor similare din tradiţia hindusă, budistă sau taoistă, anumite forme de yoga, sau de zen etc (disciplinele sapienţiale tradiţionale). Ca şi echivalentele sale orientale, pregătirea cabalistică presupune o serie de ritualuri, o secvenţă structurată de experienţe iniţiatice succesive, provocând practicantului modificări radicale ale conştiinţei şi minţii. Şi, deşi scopul şi semnificaţia unor astfel de modificări sunt încă un subiect de dispută pentru ştiinţa zilei de astăzi, realitatea lor ca fenomene psihologice şi neurofiziologice nu poate fi pusă la îndoială. Dintre etapele iniţierii cabalistice, printre cele mai importante se numără stadiul „Tipheret”. În timpul experienţei „Tipheret”, individul ar trece dincolo de lumea formelor în cea lipsită de forme, transcenzându-şi egoul. Metaforic vorbind, aceasta presupune un fel de moarte sacrificială, moartea egoului, a simţului individualităţii şi a izolării pe care acesta o presupune – şi bineînţeles, renaşterea sau reînvierea într-o altă dimensiune a unităţii şi armoniei universale. În adaptările creştine ale cabalismului, aceasta era din acest motiv asociată cu Iisus.”; - Chivotul Biblic (dăruit Reginei din Saaba de către Solomon, pentru fiul său cu aceasta) şi Regele Lallibela din Etiopia, probabil la Biserica Coptă din Axxum; - Legendara Regină din Saaba: în Yemen, arheologul şi aventurierul Wendell Philips (una dintre persoanele reale după care a fost creat personajul Indiana Jones al actorului Harrison Ford, un alt exemplu de „neomitologie”) a excavat parţial în anii `50 situl oraşului Marib, având lângă el Templul Mahram Bilquis (900 – 1500 î.e.n.) care se pare că este templul legendar al acestei regine-preoteasă. Cercetările au fost continuate de sora sa în anii 2000, echipa fiind condusă de arheologul William Glanzman de la Universitatea din Calgary, Canada; - la Muzeul de Istorie a Artei din Viena se află presupusa Sf. Lance cu care centurionul roman Longinus, devenit apoi Sf. Mucenic, L-ar fi împuns în coastă pe Iisus, pe cruce. În urma cercetărilor efectuate de specialistul în metalurgie Robert Feather, s-a stabilit că de fapt este vorba de un artefact arheologic din sec. VII e.n. În schimb nişte minuscule incrustaţii metalice din cuiul încorporat în ea (care este din sec. I e.n.), par a fi fragmente originale dintr-un Cui al răstignirii; - osuarul Sf. Ap. Iacob, vărul lui Iisus; - peştera Sf. Ioan Botezătorul; - mormântul primului împărat legendar chinez, fondatorul Dinastiei Qin, prima din Imperiul Chinez Unificat (nedeschis din frică de blestem, acum în sec XX, de către chinezii comunişti, chiar dacă ei au pretins că din lipsă de tehnologie!). Cu cei 8000 de soldaţi de teracotă ca paznici magici. Unele dintre legendele despre el au fost transpuse cinematografic (un nou exemplu de „neomitologie”) sub forma filmului „Eroul” (cu Jet Li); - morminte ale unor triburi de tip celtic-europoid (albi!), 6-7000 ani î.e.n., pe teritoriul Chinei (cu femei şaman şi preotese etc); potopul lui Noe (potopurile din trecutul îndepărtat al omenirii): - potopul local. Ipoteza aparţine reputaţilor cercetători geologi de la University of Columbia: William Ryan şi Walter Pittman, care în lucrarea lor „Potopul lui Noe” din 1997 au speculat că, după topirea calotei glaciare europene (7000 – 10000 ani î.e.n.), Marea Mediterană s-a revărsat sub forma unei cascade gigantice, de peste 1000 de ori mai mare decât Niagara de azi, prin Bosforul de azi, în lacul de apă dulce care era pe atunci Marea Neagră, transformându-l în urma unor inundaţii catastrofale, într-o mare sărată, actuala Mare Neagră. Confirmarea acestei teorii a venit în urma cercetărilor expediţiei din 2001 a lui Robert Ballard (cercetător oceanograf al National Geographic Society) care a condus o echipă americano-bulgară, al cărei arheolog şef a fost Frederik Hiebert de la University of Pennsylvania, pe baza unor hărţi pregătite de prof. Petko Dimitrov, director al Institutului Oceanologic Bulgar. Ei au găsit rămăşiţele unei case de pe ţărmul vechi al lacului, la o adâncime actuală de cca. 90 m, la 12 mile în largul coastei turceşti (datările cu radiocarbon au corespuns). Ipoteza a fost confirmată şi de descoperirile mai vechi ale unei echipe sovietice (sic!), care a găsit în sedimente, organisme de apă dulce sub stratul de acum 10 000 de ani.; - Arca lui Noe: s-au găsit o serie de artefacte (fragmente de lemn pietrificat, morminte, inscripţii, peşteri secrete etc) extrem de vechi pe Muntele Ararat. Descoperirile sunt controversate. Au intervenit şi personaje cu reputaţie dubioasă. Zona fiind între Turcia şi Armenia, este o zonă de conflict. Cercetările sunt astfel mult îngreunate; - complexul de temple legendare, scufundate, de la Mahabalipuram (5000 – 10000 î.e.n.). Descoperit în 2002 de către o echipă a United Kingdom Scientific Exploration Society şi India`s National Institute of Oceanography; - tot în 2002 o echipă a India`s National Institute of Ocean Technology a descoperit întâmplător, în timp ce făcea nişte operaţiuni de supraveghere a poluării, un întreg oraş scufundat la cca. 40 m adâncime, în partea de vest a Indiei, în Golful Cambay. O primă datare cu radiocarbon a unor artefacte arheologice a indicat 7000 – 10000 î.e.n.; - antice structuri scufundate de origine probabil artificială au fost descoperite în 2002, plecând de la o serie de fotografii făcute de sateliţi NASA, evidenţiind în Strâmtoarea Palk dintre India şi Sri Lanka, o structură ce a fost numită „Podul lui Adam”. Cercetările arheologice şi geologice ulterioare au propus o vechime incredibilă de cca. 1,7 milioane ani, corespunzând „Podului lui Rama” din Epopeea Ramayana (care data din epoca anterioară de civilizaţie terestră – treta yuga); - în 2000 o echipă a Companiei Advanced Digital Communications din Canada, condusă de ing. oceanograf Paulina Zelitsky (născută în URSS), folosind date ale cercetătorilor arheologi din Cuba, a descoperit la cca. 630 m adâncime, în Marea Caraibilor, ceva ce pare a fi un oraş scufundat, de pe vremea când Cuba era încă legată de America Latină printr-o fâşie de pământ ce prelungea Peninsula Yucatan, adică, aprox. 6000 – 9000 î.e.n.; - mitul Atlantidei: numeroase descoperiri, dintre care, indiscutabile ar fi: piramida scufundată de la Yonaguni- Japonia (9 000 – 13 000 ani î.e.n., după savanţii japonezi, care o studiază de peste 25 de ani, prof. Masaki Kimura, geolog la Universitatea Ryukyu - Okinawa), ruinele scufundate de la Bimini-Bahamas, eroziunea prin apă a Sfinxului (Robert Shoch – reputat geolog din SUA); - amazoanele au existat conform mitului: populaţie sarmatică-caucazoidă amestecată cu triburile scitice războinice; cercetările aparţinând arheologului genetician Joachim Bürger şi ale arheologului Janine Davies Kimball; - poveştile lămpilor magice din „1001 de Nopţi” confirmate de descoperirea lămpii „veşnice”, care încă ardea în sec. XV la deschiderea mormântului fiicei lui Cicero, Tullia, moartă în anul 45 î.e.n.; - mitul uriaşilor: eliminând cu grijă fraudele s-au găsit totuşi, suficient de multe artefacte şi schelete umane gigantice ca talie, care nu sunt de Gigantophitecus. Iată doar două exemple sugestive. a) Mormântul regelui cimbrilor, Teutobochus, descoperit în Franţa, într-un sit numit „Câmpul Uriaşilor”, conţinând un trup de cca. 8 m lungime. b) Pe Înălţimile Golan, în apropiere de Damasc a fost excavat situl arheologic (considerat legendar) „Gilgal Rephaim” de către arheologul izraelian Daniel Herman de la Hebrew University of Jerusalem. Aici aflându-se mormântul uriaş, dar gol al regelui legendar Og al Ţării Vasan. O structură spiralată ce cuprinde numeroase blocuri de peste 40000 tone per total. Confirmându-se întru totul mitul prezentat în Vechiul Testament: Numerii 13 (23, 29, 32-34), Deuteronomul 2 (10, 11, 20, 21), 3 (1-14 şi mai ales 11, 13) şi Iezechiel 38, 39 (1, 11-16 şi mai ales 11): „Căci numai Og, regele Vasanului, mai rămăsese din Refaimi. Iată patul lui, pat de fier, şi astăzi este in Rabat-Amon: lung de nouă coţi şi lat de patru coţi, coţi bărbăteşti.” şi „În ziua aceea voi da lui Gog loc de mormânt, in Israel, valea trecătorilor, la răsărit de Marea Moartă si mormântul acela va împiedica pe trecători; acolo vor îngropa pe Gog si toata tabăra lui si vor numi valea aceea Valea taberei lui Gog. Şapte luni îi va îngropa casa lui Israel, ca să cureţe ţara. Tot poporul ţării îi va îngropa şi va fi vestită la ei ziua in care Mă voi preaslăvi, zice Domnul Dumnezeu. Apoi se vor ridica oameni care să cutreiere necontenit ţara si cu ajutorul trecătorilor să îngroape pe cei ce au rămas pe faţa pământului, ca să cureţe ţara; iar după trecerea a şapte luni, vor începe să facă cercetări. Şi când cineva din cei ce cutreieră ţara va vedea os de om, va pune semn lângă el până ce groparii îl vor îngropa in Valea taberei lui Gog. Numele cetaţii va fi Hamona (cimitir). Si aşa vor curăţi ei ţara.". A se vedea de asemenea şi cercetările explicative, conexe, de biologie ale dr. Carl Baugh. Să nu uităm prezentarea acestui tip de mit nu din perspectiva oamenilor, ci din cea a „partidei adverse”, a uriaşilor, în filmul “Jack şi vrejul de fasole – Jack and the beanstalk: The real story” (SUA 2001, Regia: Brian Henson, cu: Mia Sara, Matthew Modine, Vanessa Redgrave), un nou exemplu de „neomitologie”; - mitul piticilor: s-au descoperit pigmei fosili în Insula Flores (linie miniaturală provenită din homo erectus, 15 000 – 13 000 î.e.n.); există şi astăzi pigmei în Africa şi în Australia (diferiţi de aborigenii australieni) – totuşi aceştia sunt diferiţi de piticii din poveşti; - Moise, despre care se spune că este doar o legendă, dar mormântul fratelui său, profetul Aaron e cât se poate de real (aprox. 1500 î.e.n.), aflându-se în Iordania, pe Muntele Hor în conformitate cu Vechiul Testament: Numerii 20 (22-29). Sacralitatea sitului este recunoscută şi de evrei şi de creştini şi de musulmani. James K. Hoffmeier, Professor of Archaeology and Old Testament la Wheaton College şi Professor of Near Eastern Archaeology la Trinity International University, Deerfield, IL, director al North Sinai Archaeological Project a studiat în deşertul din Peninsula Sinai antice mine de turcoaze exploatate de faraonii egipteni (aproximativ din epoca 3500 î.e.n.) cu lucrători semiţi (evrei). Situl arheologic se află lângă Muntele Serabit – El Khadem şi a fost studiat în 1905 şi de către egiptologul şi exploratorul Flinders Petrie. Aici s-au găsit inscripţii într-o limbă semitică, numită „vechea ebraică”, iar scrierea a primit numele de „proto sinaitică”. Multe din inscripţii conţin particula „El”, care desemnează Divinitatea. Deci s-a confirmat prezenţa evreilor în Egiptul vechi (exact ca în legenda lui Moise din Biblie). A fost descoperit în Delta Nilului (pe un braţ al acestuia, secat în 1000 î.e.n.) oraşul grânar construit de evrei pentru egipteni (exact ca în legenda lui Moise din Biblie) – „Avaris” / „Ramses” (e vorba probabil de Ramses II). Profesorul dr. arheol. Emmanuel Anati de la Universitatea din Lecce, Italia a descoperit la graniţa dintre Egipt şi Israel, lângă Muntele Karkoum – „al Domnului” (pe care el îl consideră a fi muntele unde Moise a primit Tablele Legii, iar nu Muntele Sinai) posibilul altar (cu 12 pietre) pe care l-a ridicat Moise pentru cele 12 triburi ale lui Israel, despre care e vorba în Biblie. A găsit şi o ciudată inscripţie – graffitti, care simbolizează Tablele Legii. Datare aproximativă: 2000 – 1500 î.e.n. Pornind de la cercetările prof. Kristos Doumas de la Universitatea din Atena la situl Akrotiri (un echivalent al Pompeiului) din Insula Santorini (aflată la 800 km de Egipt), profesorul de istorie orientală Hans Goedicke de la Universitatea Johns Hopkins din Baltimore, în colaborare cu oceanograful Daniel Stanley de al Institutul Smithsonian au emis ipoteza „cargo cult” conform căreia erupţia devastatoare a vulcanului din Insula Thera / Santorini (1538 î.e.n., existând şi o descriere egipteană a acesteia, pe pereţii unui templu) ar fi fost resimţită şi în Egipt. Iar populaţia semitică din acea vreme ar fi transformat-o în legenda „Fugii din Egipt”. Cei doi cercetători au găsit piatră ponce şi sedimente de cenuşă vulcanică provenind din Santorini, aflate în zona Deltei Nilului. Au interpretat stâlpul de fum / lumină, ca fiind explozia vulcanului, care s-a înălţat la 60 km înălţime în atmosferă. Cele „10 Plăgi ale Egiptului” le-au interpretat ca fiind fenomenele conexe unei mari erupţii vulcanice, comparându-le cu cele de la erupţia Mount St. Hellen din SUA. Ninsoare cu cenuşă, moartea vitelor, invazie de broaşte etc. Iar traversarea Mării Roşii au considerat-o a fi o eroare de traducere din ebraică, fiind doar traversarea unei zone mlăştinoase locale („Marea Trestiilor” din Delta Nilului) în momentul premergător tsunami-ului.; - referitor la Iosif din Vechiul Testament (care a interpretat visul faraonului cu cei 7 ani de foamete): în Insula Sahel din Egipt a fost găsită „Stela Israel” (care povesteşte acest episod); - studiile cu markeri genetici (pe cromozomul Y al familiilor „Cohan” de azi comparate cu ADN prelevat din situri arheologice biblice veterotestamentare) au demonstrat veridicitatea liniei mitice a preoţiei cohanite; - mitul „junincii roşii” (Vechiul Testament: Numerii 19) din a cărei cenuşă obţinută printr-un ritual complex, amestecată cu apă de izvor şi stropită cu isop, se făcea „apa curăţitoare”, oarecum echivalentă cu aghiazma creştină. Linia genetică a acestei rase de vite părea stinsă. În urma comparării (prin markeri genetici) unei linii genetice speciale a vitelor unei populaţii africane convertite în vechime la iudaism, cu cea din siturile arheologice evreieşti, s-a dovedit că într-adevăr a existat şi continuă să existe; - mitul E.T.: după 30 de ani de studii savanţii Chinei comuniste au confirmat că scheletele şi artefactele arheologice din peşterile sacre ale populaţiilor Ham şi Dropa din Tibet nu sunt terestre (de ex.: au o capacitate craniană medie de 2500 cmc şi un ADN neterestru sau cel puţin cu totul ieşit din comun). Este vorba despre regiunea montană Bayan-Kara-Ula din actuala provincie chineză Qinghai. Primele studii au fost efectuate în cadrul expediţiei din anii 1937-1938 a arheologului Chi Pu Tei, după care prin anii `60 profesorul Tsum Um Nui, membru al Academiei de Ştiinţe din Beijing a publicat o primă traducere aproximativă a inscripţiilor spiralate de pe discurile din piatră cu proprietăţi magnetice găsite de prima expediţie. Datorită conţinutului incendiar, necorespunzător ideologic, prof. Tsum Um Nui a fost „epurat cultural” de către P.C. Chinez şi a emigrat în Japonia unde şi-a continuat studiile, decedând, din păcate, la scurt timp.; - poveştile cu animalele care vorbesc [între ele, în limba lor, putând fi auzite şi înţelese de eroul om, sau de către oameni obişnuiţi în anumite condiţii, ori momente speciale din calendar; sau vorbesc cu oamenii în limba oamenilor, cum ar fi calul care vorbeşte cu Făt Frumos, ori calul care îl lăuda, din partea lui Dumnezeu, vorbind ca un om, pe Sfântul Mc. Haralambie în faţa ostaşilor care îl băteau, pentru ca aceştia să îşi dea seama cu cine au de-a face etc]: studiile moderne de etologie au arătat că maimuţele antropoide (primatele), delfinii, orcile, unele specii de caracatiţă, unele specii de păsări (papagali, ciori, corbi) etc sunt capabile de limbaje pictografice, ideografice, sonore; pot folosi şi înţelege limbajul surdo-muţilor umani, înţeleg literele alfabetului uman şi un fond de 300 până la 800-1000-2000 cuvinte vorbite, emise de oameni (fondul lexical mediu de bază al omului de azi este de 2000 - 4000 cuvinte); pot lega propoziţii şi fraze, folosesc şi inventează unelte, pot înţelege noţiunea banilor etc Mai mult chiar, se pot înţelege cu oamenii în mod telepatic. Poate este vorba de Limba Una a Realităţii, a lui Dumnezeu. Cazul câinilor care executau comenzi cerute de cercetători în laborator, dar transmise telepatic de stăpânii lor; al papagalului telepat, care în laborator spunea, în limbaj uman, ce reprezintă fotografiile la care se uita stăpâna sa aflată în altă încăpere, fotografiile fiind alese aleatoriu de cercetători, în condiţii de test ştiinţific; al câinilor şi cailor „savanţi” – a se vedea şi ilustraţiile „Williams 01-03.jpg” etc Detalieri ale acestui subiect se află în expunerea din Capitolul „Mecanismul mitului”; - există transmutaţia elementelor cum susţineau vechii alchimişti ai Orientului şi cei ai Evului Mediu european. Şi cum au redescoperit cercetătorii moderni ai sec. XVIII-XX, de ex. cei din domeniul fizicii atomice: soţii Curie, Otto Hahn şi mai ales: Frederick Soddy şi Ernest Rutherford (1901: transmutaţia toriului în radiu) etc Mai mult există transmutaţie/fuziune „la rece” (presiune şi temperaturi scăzute, cum sunt cele din organismele biologice) – efectul Kervran (1959, deşi controversat)! - există „apa vie” şi „apa moartă” din basme şi „apa alchimică” sub forma: apei grele din reactoarele moderne şi a polimerilor înalt structuraţi de apă (polywater, forma în care se află apa intracelulară). Cum au arătat şi cercetători români: cercet. şt. horticultură Victor Rojancovschi (Institutul de Chimie al Academiei Române din Timişoara), ing. Gheorghe Lucaci şi prof Viorel Abrudan (Universitatea Timişoara), prof. dr. Ion Mânzatu (acesta, deşi controversat, a promovat ideea) etc - mitul nemuririi şi al nemuritorilor din toate tradiţiile / religiile: în scripturile sacre ale creştinismului se spune: „Lumea este făcută pentru om, iar omul este făcut pentru Dumnezeu.” (Principiul Antropic altfel exprimat). “Eu am zis: “Dumnezei sunteţi şi toţi fii ai Celui Preaînalt”. Dar voi ca nişte oameni muriţi…” (Psalmul 81/6). Omul este făcut spre a fi fericit şi nemuritor. Omul originar aşa era. Cel actual este încă muritor, spre a deveni nemuritor prin Mântuire. Care înseamnă şi: abolirea de către Dumnezeu a însăşi ideii / arhetipului / principiului de timp. Veşnicia fiind nu atât curgerea nesfârşită a timpului săgeată – trecut / prezent / viitor ci abolirea sa. Cercetările de genetică modernă au arătat că îmbătrânirea şi moartea sunt programate (prin mecanisme genetice, de tipul telomeri / telomerază etc) şi legate de reproducerea sexuată (eros şi thanatos; a se vedea şi consideraţiile din capitolul „Introducere”). Modificarea acestor mecanisme la o specie de viermi cilindrici care trăiesc 7 zile, a prelungit durata de viaţă a acestora până la 21 de zile (ceea ce la om ar corespunde la aproximativ 200 de ani). Există celule virtual nemuritoare: celulele stem; celulele canceroase; bacterii care au fost reactivate din starea sporulată în care se aflau de cca. 260 milioane de ani (în mine de sare din SUA, foste lacuri sărate); bacterii care trăiesc în condiţii extreme de presiune, radiaţii şi temperatură / extremofilele (în gheizerele fierbinţi, pe fundul oceanelor în zone cu intensă activitate vulcanică, bacterii care rezistă la condiţiile spaţiului cosmic, aproape de 0 grade Kelvin + radiaţii cosmice dure / 2 ani şi o călătorie dus-întors Terra-Lună, la radiaţii ultraintense etc); chiar organisme pluricelulare sunt practic nemuritoare, de exemplu: hidra de apă dulce; tritonii, salamandrele îşi pot regenera membre întregi care au fost distruse; şopârlele îşi pot regenera coada ruptă; scorpionii rezistă la câteva sute de metri de locul unei explozii atomice, unde radiaţia este extrem de intensă. Detaliind: Biologul Todd Stevens (Biology Department of Portland State University) a demonstrat existenţa obişnuită a unor bacterii vii (care trăiesc prin chemosinteză) până la cel puţin 3,2 km adâncime în rocă solidă, în structura scoarţei terestre. Au fost găsite bacterii care trăiesc pe barele reactoarelor nucleare. În jurul hornurilor (venturilor) vulcanice de pe fundul oceanelor (în condiţii extreme de presiune şi temperatură – până la 400 grade Celsius, fără lumină etc) / conform studiilor din Bio Deep Project condus de Terry Mc Genity de la University of Essex - trăiesc bacterii chemosintetizatoare, dar şi organisme pluricelulare complexe, atât nevertebrate cât şi vertebrate. Astrobiologul Richard Hoover (NASA's National Space Science and Technology Center in Huntsville, Alabama) studiind permafrostul din Tunelul Fox din Canada a reuşit să retrezească la viaţă bacterii dormante, îngheţate de 3 milioane de ani, dar şi muşchi îngheţat de 40 000 de ani. Doar prin simplă încălzire treptată. Evoluţia ontogenetică a omului repetă rezumativ evoluţia filogenetică a speciilor, deci în genele noastre, în stare potenţială se află multe dintre capacităţile bacteriilor, animalelor şi plantelor care există sau au existat pe Terra etc În noi (în oameni) există material genetic vechi de 7 milioane de ani (luând în consideraţie linia de evoluţie a hominizilor, începută, se pare cu „Toumaï”), dar şi mai vechi: cca. 4 – 3,5 miliarde de ani (primele forme de viaţă – probabil procariotele din „lumea ARN” – de pe Terra). Tot aşa cum în structura plăcilor tectonice din scoarţa terestră de azi se regăsesc rămăşiţe (sub forma aşa numiţilor „cratoni / cratons”: http://en.wikipedia.org/wiki/Craton ) ale continentelor primordiale: Vaalbara, Rodinia, Pangeea, Gondwana etc unele vechi de aproximativ 4 miliarde de ani. Tot astfel cum în orice există memoria evoluţiei Universului nostru (cca. 13,7 miliarde de ani). Au fost găsite chiar persoane cu o durată a vieţii cu totul neobişnuită: Maharishi Kartikeya din India, al 6-lea Maharishi Legendar, gurul profesorului de yoga al lui J. Nehru şi al familiei Gandhi (care în 1950 avea 300 de ani, vârstă dovedită prin înregistrări oficiale ale liniei discipolilor săi), a se vedea ilustraţia „Maharishi Kartikeya.jpg”. Legendarul Babaji din Munţii Himalaya (prezentat de Swami Yogananda în volumul său „Autobiografia unui yoghin”), cu care au reuşit să se întâlnească două expediţii ştiinţifice internaţionale, cărora le-au fost arătate şi date spre analiză resturi de unghii, păr şi dinţi, despre care la analiza ADN s-a aflat că îi aparţineau, iar la analiza cu radiocarbon aveau o vechime de cca. 1000 de ani! A se vedea ilustraţiile: „Babaji.jpg” şi „nails relic.jpg”, „teeth relic.jpg”, „hair relic.jpg”. Tot o formă de nemurire, dar temporară dacă putem spune astfel, este şi cazul Theresei Neumann - Sfânta stigmatizată din Konnersreuth. Care ani şi ani de zile nu a mâncat şi nici băut nimic, în afară de Ostia Euharistică (Hrana prin excelenţă). Şi care a fost verificată în condiţii stricte de Gestapo, timp de mai multe luni! A se vedea şi ilustraţiile: „Therese Neumann 01.bmp”, „Therese Neumann 02.bmp” şi „Therese Neumann.jpg”. Să nu uităm că în decursul istoriei cvasilegendare (versiunea de legendă pentru unii, mai adevărată decât cărţile de istorie pentru alţii) a umanităţii au fost mai mulţi oameni care nu au gustat moartea în mod obişnuit sau chiar deloc: Enoh; proorocul Ilie; Sf. Varsanufie (prăznuit pe 29/28 februarie) despre care se spune în „Vieţile Sfinţilor”: „Ajungând să dobândească curăţia inimii şi desăvârşita nepătimire, s-a aşezat într-o chilie retrasă, fără să primească pe cineva timp de peste cincizeci de ani. Grăia despre el însuşi ca şi cum ar fi vorbit despre altcineva: "Fiul lui Dumnezeu îmi este martor, ştiu de un om aici în mănăstire, care poate rămâne fără nici un fel de hrană sau băutură, şi fără hrană până la venirea Domnului. Nu-i lipseşte nimic din toate acestea, pentru că hrana lui, băutura lui, haina lui, veşmântul lui, sunt Duhul Sfânt". Uneori totuşi îşi îngăduia mărturia răpirilor şi extazurilor lui, spunând, de pildă, că el cunoştea un om care suise până la al şaptelea cer, sau scriind: "Grăiesc înaintea Lui şi nu mint, căci ştiu pe un rob al lui Dumnezeu între oamenii de acum, în această vreme şi în acest loc binecuvântat, care poate scula morţi întru numele Stăpânului nostru Iisus Hristos, şi poate alunga demoni şi vindeca boli de nevindecat, care poate opri şi războaie, poate închide şi deschide cerul ca Ilie. Căci totdeauna are Domnul slugi adevărate, pe care nu le mai numeşte slugi, ci fii (Gal. 4,7). Şi, precum a lucrat prin primii Săi ucenici, aşa poate lucra şi prin cei de acum". El descoperi atunci, tainic, că era unul din acei "trei bărbaţi desăvârşiţi înaintea lui Dumnezeu care au întrecut măsura omenească şi au primit puterea să lege şi să dezlege. Ei stau drepţi, neclintiţi mijlocitori, ca să nu nimicească dintr-o dată lumea, ci, prin rugăciunile lor, să o certe cu milostivire.” Nu se cunoaşte cum şi când Sfântul Varsanufie şi-a sfârşit petrecerea sa pământească. Cum 50 de ani mai târziu se socotea că este încă în viaţă, Patriarhul Ierusalimului a dispus să se deschidă chilia sa; dar a izbucnit atunci un foc care a învăluit adunarea.”; în „Patericul egiptean”: „Spuneau părinţii despre avva Iosif cel din Panefo că voind să se săvârşească, şi zăcând în pat, şedeau şi bătrânii şi luând el seama la fereastră a văzut pe diavolul care îl batjocorea: „Avvo, avvo, ai îmbătrânit şi nu mai ai putere, şi iată moartea te-a ajuns!”. Iar el chemând pe ucenicul său, i-a zis : „Adu-mi toiagul. Că acesta socoteşte că am îmbătrânit şi nu mai pot asupra lui.” Şi după ce a apucat toiagul, au văzut bătrânii că a sărit dintr-un salt pe fereastră şi s-a făcut nevăzut. Şi de atunci nu l-a mai văzut nimeni.”; iar despre Sf. Ap. Ev. Ioan, ucenicul cel iubit al lui Iisus, ieşise vorba între apostoli / ucenici că nu va gusta moartea până la Parusie (foarte asemănător situaţiei vărului lui Buddha, Ananda, ucenicul iubit al acestuia). „…Petru a văzut venind după el pe ucenicul pe care-l iubea Iisus, acela care la Cină s-a rezemat de pieptul Lui… / Pe acesta deci, văzându-l, Petru a zis lui Iisus: Doamne, dar cu acesta ce se va întâmpla? / Zis-a Iisus lui: Dacă voiesc ca acesta să rămână până voi veni, ce ai tu? Tu urmează Mie. / De aceea a ieşit cuvântul acesta intre fraţi, că ucenicul acela nu va muri….” (Ioan 21:21-23) Tot despre Evanghelistul Ioan în „Vieţile Sfinţilor” se spune: „Împlinindu-se toţi anii lui o sută şi câţiva, a ieşit din casa lui Domnos cu cei şapte ucenici ai săi şi, mergând la un loc oarecare, le-a poruncit să şadă acolo. Şi era spre ziuă. Iar el, ducându-se ca la o aruncătură de piatră, s-a rugat. După aceea, săpând ucenicii un mormânt în chipul Crucii de lungimea staturei sale, precum le-a poruncit, a zis lui Prohor să meargă la Ierusalim şi acolo să pe-treacă până la sfârşitul său. Învăţându-şi ucenicii şi sărutându-i le-a zis: "Trăgând pământul, mama mea [mama Gaia!], acoperiţi-mă". Şi l-au sărutat ucenicii, acoperindu-l până la genunchi. El iar sărutându-i pe ei l-au acoperit până la grumaji, [ca în poveştile româneşti] şi a pus pe faţa lui o basma, şi aşa l-au sărutat, plângând foarte tare, apoi l-au acoperit cu totul. Auzind de aceasta fraţii din cetate au venit şi, dezgropând mormântul, n-au aflat nimic. Plâns-au foarte mult şi rugându-se s-au întors în cetate. Apoi, în tot anul, din mormântul lui se arăta praf subţire, în opt zile ale lunii mai, şi tămăduiri bolnavilor se dau cu rugăciunea Sfântului Apostol Ioan spre cinstea lui Dumnezeu, celui în Treime lăudat în vecii vecilor. Amin.”; o serie de sfinţi şi maeştri indieni şi sufiţi care s-au transformat în lumină, topindu-se definitiv în aceasta; don Juan Matus şi don Genaro, maeştrii lui Carlos Castaneda (care s-au topit în cea de-a treia atenţie, devenind Lumină) ş.a. Fiecare este liber să creadă sau nu. Pentru sceptici e bine să îşi amintească de aprinderea Sf. Lumini la Ierusalim de Înviere şi de posibilitatea transformării complete a substanţei în energie, din fizică (celebra formulă a lui Einstein: E=mc2) pe baza căreia s-au construit bombele atomice şi termonucleare (care sunt ceva foarte concret) sau anihilarea materie / antimaterie, prezentă în acceleratoarele de particule şi în procesele cosmice / stelare. Problema este că, cei mai mulţi consideră miturile ca fiind doar „poveşti de adormit copiii” care servesc doar copiilor sau pot fi studiate academic la facultatea de litere, ori la cea de antropologie etnografie şi folclor. Dar, se pare, tot aşa cum omenirea actuală nu este încă capabilă să obţină fuziunea nucleară controlată, pentru energie pe gratis – tot astfel nu suntem încă în stare să folosim / trăim potenţialul cvasiinfinit (energetic, informaţional şi sufletesc / spiritual) cuprins în mituri şi poveşti. Şi să nu uităm nici spusele lui Ramakrishna:”A fi pios / religios nu înseamnă a fi idiot / prost!”; - mitul „cămăşii zânelor” dintr-o bucată şi neţesută: la Muzeul de Istorie din Boston, provenind dintr-una din marile piramide ale Egiptului se află un asemenea veşmânt (nu se ştie cum a fost şi cum ar putea fi confecţionat). Să ne amintim şi de „Neasemuita Cămaşă a lui Hristos” despre care legenda spune că a fost confecţionată exact aşa de către Maica Domnului pentru Copilul Iisus, iar Acesta a purtat-o permanent toată viaţa Sa pământească (Cămaşa crescând în mod miraculos pe măsură ce înainta în vârstă), până în momentul Patimilor, când soldaţii romani au tras-o la sorţi. În mod real această Cămaşă se află la Catedrala catolică din Trier / Trèves Germania; - oraşe şi locuri legendare: - ruinele Turnului Babel (zigurat de 90 m înălţime, în Irakul de azi) găsite de expediţia germană (din anii 1899-1917) condusă de arheologul Robert Koldewey. Acesta a excavat şi situl „Grădinilor Suspendate” ale regelui Nabucodonosor al II-lea; - arheologul englez David Rohl de la University College din Londra, a propus în 1999 ipoteza localizării corespondentului terestru al Grădinii Raiului – Edenului (din Cartea Genezei din Biblie) în Valea Adji Chay din Iranul de astăzi, de lângă oraşul Tabriz din Kurdistanul Iranian, în apropierea Munţilor Zagros. Străjuită de culmi muntoase, dintre care Muntele Sahand e cea mai înaltă; edin = câmpie, în limba akkadiană, paradizios = grădină divină, în limba persană (echivalentul grădinii islamice rituale Octogonale Riad, ce reprezintă - simbolizează Paradisul); istoricul englez a corelat aşa numita „Revoluţie Neolitică” = trecerea la agricultură a umanităţii, prin 7000 î.e.n. cu înflorirea civilizaţiilor din zona Tigru-Eufrat şi cu mitul grădinii raiului; - „Cetatea cea cu totul de Aur” („Berenice Panchrisya”) a civilizaţiei nubiene-meroitice, centrul extracţiei miniere de aur pentru Egipt (faraonii negri nubieni: 1000 î.e.n.; Muntele Sfânt-Jebel El Barkal, reşedinţă a divinului, sub formă de berbec-cobră), descoperită de fraţii Castiglioni; - urme ale minelor de aur ale regelui Solomon în Etiopia (cca. 1000 î.e.n.); - arheologul Ruth Shady Solis a descoperit ceea ce pare să fie un foarte vechi oraş (confirmare definitivă), legendarul Caral, la 120 mile nord de Lima, Peru, pe Vale Râului Supe (vechi de cel puţin 7000 de ani); - bazându-se pe legendele locale Hiram Bingham, aventurier, conferenţiar de istorie la Yale University şi senator SUA, a descoperit în 1911: Macchu Pichu – Oraşul Pierdut al Incaşilor, considerat de occidentali a fi o utopie; - Caral (peste 5000 ani î.e.n.), descoperit de arheologul Ruth Shady Solis, la 120 mile nord de Lima-Peru, pe valea râului Supe; - Valea Sacră a Incaşilor/Urubamba şi Ollantaytambo lângă localitatea Pizac: studiile aparţin dr. istorie William Sullivan (cartea sa „War against time”) în colaborare cu antropologul ad hoc Fernando Elorrieta Salazar (nativ inca; cartea sa "The Sacred Valley of the Incas, Myths and Symbols", publicată la Cuzco în 1996, este un bestseller), mergând pe linia de gândire a prof. dr. istorie David Kelly, specialist în istoria, astronomia şi mitologia popoarelor sudamericane, unul dintre cei care au decodificat glifele mayaşe şi pe linia cercetătorilor istoriei antice Kai Helge Wirth, Prof. Dr. Dr. h.c. Erno Wiebeck, Dr. Michael Rappenglück M.A., Dr. Josefine Huppertz, Dr. Bruno Wolters, Romeo Hristov PhD., Prof. Santiago Genovés PhD., Prof. Louis Winkler, Ph.D., Zena Halpern, M.A. ş.a. Cartea dr. ist. W. Sullivan porneşte de la profeţiile din vremea regilor inca, Viracocha şi Pachachuti (primul s-a supus, cel de-al doilea s-a ridicat împotriva profeţiilor legendare; finalul a fost cel din profeţii). S-au evidenţiat în vale figuri de lamă, broască, condor, piramidă etc făcute din terase şi lumini/umbre, vizibile în anumite momente ale anului (solstiţiale şi echinocţiale) ori ale zilei, corespunzând constelaţiilor inca şi ritualului sacrificial de contactare a zeilor (foarte asemănător cu cel dacic), tot aici fiind descoperită şi o figură gigantică a unui zeu de tip Saturn/Cronos (asemănătoare cu figura de pe jilţul gigantic din pădurea de lângă Cetăţuia, România). Să notăm în treacăt că toţi arheologii contemporani (ultimii 10 ani) care excavează situri americane, întreprind, mai în joacă, mai în serios, sub supravegherea unor bătrâni nativi, ritualuri vechi, pentru sufletele morţilor şi pentru ca muntele etc să le permită să scape cu viaţă şi să facă studiul. O stranie împletire între ştiinţă şi superstiţie, cine ştie?! - Ansamblul Arhitectonic Religios din Canionul Chaco, Sud-Vestul SUA, construit se pare de indienii Pueblo (cu legături cu populaţiile Anasazi, Hopi, Zuni şi cu cele central şi sud americane contemporane lor). Pe aliniamente solar/lunare, echinocţiale şi solstiţiale. Studiul s-a făcut în cadrul „Solstice Project”, un complex program interdisciplinar. La care au participat: arheologii dr. Mike Marshall, dr. John Stein şi dr. Edmund Ladd (nativ Zuni), specialista în astronomie aplicată în arheologie dr. Anna Sofaer, geologul dr. Rich Friedman, ing. geodez dr. Philip Tuwaletsiwa (nativ Hopi) – dir. adj. la National Geodetic Survey, dr. antropologie Connie Garcia (nativă Pueblo) şi etnoistoricul David Warren (nativ Pueblo); - siturile Maes Howe din Ins. Orkney, Newgrange din Irlanda, Bryn Celli Ddu din nordul Ţării Galilor, cu clădiri aliniate ritualic şi astronomic, vechime 4000, 5000 î.e.n.; - oraşul Gebal/Byblos (de la care derivă şi termenul de „biblie”, „bibliotecă” etc) al fenicienilor, din Libanul de azi. Vechime estimată 5000 î.e.n. Studiat iniţial de Preotul Ernest Renan, într-o expediţie trimisă de Napoleon al III-lea, în 1860; - oraşul megalitic „Maqom Setmes – Oraşul Soarelui”, cu o vechime de minim 3500 î.e.n., excavat parţial între 1948-1969, situat pe coasta atlantică, în nord-vestul Marocului, lângă actualul oraş Larache. Când l-au găsit romanii, au scris că fantastice legende erau asociate cu istoria sa timpurie. Ei au numit oraşul „Lixus – Oraşul Etern” şi si-au construit propriile temple peste ruinele antice. Se pare că fondatorii sunt colonizatori plecaţi din Cultura „Oamenilor Ceramicii Incizate” din Insulele Britanice (analizele ADN din cadrul Genographic Project, au arătat înrudiri uimitoare între populaţii din nordul Africii situate în aceste zone şi vechile şi actualele populaţii din Marea Britanie). Conform teoriei dr. istorie / arheol. Dimitri Baramki (fost custode al Muzeului Colegiului American din Beirut) o ramură a acesteia (Cultura „Oamenilor Ceramicii Incizate”) a influenţat profund Egiptul Antic, o alta a devenit populaţia feniciană (stabiliţi întâi în zona Golfului Persic, apoi în bazinul Mării Mediterane), iar o a treia ar fi devenit sumerienii. Toate dovezile indicând un anume fel de legătură între credinţele (bazate pe Soare şi Venus) vechilor canaaniţi (consideraţi de unii savanţi a fi predecesorii fenicienilor şi sumerienilor) şi „Oamenii Ceramicii Incizate” (şi mai vechi). Credinţe ce au fost transmise apoi egiptenilor şi evreilor (inclusiv printr-o filieră egipteană), iar mai apoi şi creştinilor. Conform acestei ipoteze, lansată de Christopher Knight şi Robert Lomas, creştinismul ar putea fi nu atât doar religie ebraică „upgradată”, ci, mai ales, vechea religie egipteană transfigurată; şi multe, multe altele. B) În orice om există o structură mitică şi mistică profundă-de bază, ca un fel de nucleu al fiinţei (asemănător miezului-core al programelor unui calculator, care generează rutine şi subrutine), la nivelul arhetipurilor, generând curenţi „psihici” spre suprafaţă, pentru a ne trezi la ceea ce suntem în realitate. Această structură apare manifest la orice om în hipnoză profundă-transă (indiferent dacă în stare conştientă obişnuită crede sau nu în aceste lucruri; chiar şi la ateii înrăiţi! Care, de fapt, şi ei cred în ceva: în materie-natură, ştiinţă, propria lor minte sau propria lor prostie etc, de la caz la caz, în funcţie de nivelul fiecăruia. Dar, tot „a crede” se cheamă. A se vedea ilustraţiile „Sursa mit fig 05, 06.jpg”). În acest sens putem spune că: Miturile/poveştile sunt programe energo-informaţionale autoconştiente (cu un anume grad de conştiinţă de sine), vii şi autonome faţă de oameni. Atemporale-aspaţiale-acauzale şi indestructibile (zona arhetipurilor). Provenind din zonele profunde ale structurilor Universului/inconştientului/Realităţii. Care-şi modifică forma de manifestare pentru a se adecva condiţiilor socio-istorice/temporale particulare (evoluţie în timp şi spaţiu a formei). Şi al căror rol este de a-i trezi pe oameni la natura lor profundă, de a le reaminti cine sunt cu adevărat. Omul care aude/citeşte/interacţionează ludic cu mitul reprezintă jumătate de parolă, mitul (atemporal) este a doua jumătate de parolă. Astfel simultan omul încorporează mitul şi se lasă încorporat de acesta. Poveştile se întâmplă şi pentru că le citim! Iar în cazurile ideale: Bum! Scânteie! Catharsis! Rezultând Trezirea. A se vedea „Poveste fără sfârşit” (Michael Ende), în care Bastian reprezintă omul, iar Atreyu este contrapartea complementară de poveste. Iată câteva comentarii şi dovezi (brute) că ar putea fi aşa, şi ale naturii mentale – de vis – Vid a Realităţii, care vor fi detaliate în continuare: - teoriile lui Jung; - schema cilindrilor comunicării ( a se vedea ilustraţiile „Sursa mit fig 07, 08.jpg”) (Comentariu: Ceea ce există este pentru oameni ca o cameră în întuneric, conştiinţa prezentului ca o rază de lanternă care luminează câteva obiecte din cameră = ceea ce percepem noi din Realitate în momentul prezent; ceea ce a fost luminat este trecutul nostru, care continuă să existe; ceea ce va fi luminat este viitorul, care există deja. Aprinzând Lumina în cameră şi văzând totul deodată este Iluminarea. A putea ieşi/intra din/în cameră este Eliberarea. Sau ca în “Seniorii Războiului” – Gerard Klein, non fiction SF, viaţa noastră este ca o carte pe care o citim rând cu rând, pagină după pagină, dar există deja în întregime şi totuşi infinit fluidă, iar când devenim conştienţi de întreaga carte deodată apare ceea ce el numeşte “hiperviaţa”); - teoria „Infrapersonalităţilor” a soţilor Stone (a se vedea ilustraţiile „IFP01-09.jpg”); - citat din Arthur C. Clarke – „Sfârşitul copilăriei” despre natura mentală/parapsihologică a Universului: „Există o analogie sugestivă şi folositoare. Imaginaţi-vă că mintea fiecărui om este o insulă înconjurată de ocean. Fiecare insulă pare izolată, însă în realitate toate sunt legate prin fundul oceanului, ale cărui creste sunt. Dispariţia oceanului ar însemna şi sfârşitul insulelor. Toate ar fi părţi ale aceluiaşi continent, dar individualitatea lor n-ar mai exista. În galaxia noastră există 87 000 de milioane de sori. Chiar şi cifra aceasta oferă numai o imagine aproximativă a imensităţii spaţiului. Înfruntându-l, veţi fi aidoma unor furnici care încearcă să eticheteze şi să clasifice toate firele de nisip din toate deşerturile lumii. Într-un univers de natură parapsihologică, în actualul stadiu de evoluţie, rasa voastră nu rezistă unei asemenea înfruntări. Una dintre sarcinile mele a fost să vă protejez de puterile şi forţele ce zac între stele – forţe mai presus de închipuirea voastră.” Să ne amintim că A. C. Clarke a fost nu doar un visător ci şi inventatorul sateliţilor şi că fără el nu am avea azi nici televiziune, nici telefonie mobilă, nici meteorologie, nici armată etc în forma pe care o considerăm de la sine înţeleasă. De asemenea să ne amintim conex citatului de mai sus şi de spusele Papei Ioan Paul al II-lea (care a fost unul dintre oamenii cei mai culţi şi mai informaţi ai Planetei, inclusiv cu acces la informaţii secrete / clasificate): „Adevăratul pericol pentru omenire vine din adâncurile universului.” Iar la întrebarea care i s-a pus dacă există extratereştri a răspuns: „Desigur, dar şi ei sunt tot copiii lui Dumnezeu” (ai Over Minţii ar zice A. C. Clarke, cu toate că Dumnezeu este mult mai mult decât Mintea Cosmică). - ilustraţia „Sursa mit fig 04.jpg” – faţetele Diamantului Divin = arhetipurile; - gândirea omului se poate materializa (a se vedea întâmplările legate de psihometrie descrise în “Univers interzis” – Leo Talamonti, când mediumii citeau din obiecte nu istoria vieţii posesorului acestora, ci fragmente din istoria gândurilor posesorului) + (spaţiul de proiecţie anterooculară de cca 50 de cm, în care se pot filma imaginile halucinatorii din delirium tremens, descoperit de savanţii sovietici, a se vedea “Materia vie şi radiaţiile ei” – Eugen Celan) + (personajele din viitoarele cărţi, aflate în curs de scriere, ale lui Georges Simenon şi Alexandre Dumas tatăl se materializau şi discutau în contradictoriu cu autorii lor, cu privire la destinul pe care aceştia îl plănuiau pentru ele. Iar cei doi scriitori erau departe de a fi dezechilibraţi, din contra.). Deci tot ceea ce numim noi, subiectiv, gânduri, halucinaţii etc are de fapt un grad de existenţă obiectivă, există într-o anume “lume”/dimensiune etc Emitem. Sau/şi recepţionăm în/prin gândurile noastre o altă realitate mai profundă: lumea ideilor/arhetipurilor/Informaţiei (tipare-blue prints a tot ce există) care este pură şi incoruptibilă (Platon sau Ananada Coomaraswamy: “Substanţa-materia este Spirit/Gândire/Energoinformaţie pe care o percepem în stare solidificată.” sau finalul filmului “Solaris” al lui Tarkovsky sau fotografiile Kirilian şi electronografiile, în care continuă să se vadă şi părţile tăiate ale unei frunze etc – pentru imagini intuitive); - în Univers/mine există un ciclu-circuit permanent: Informaţie care se transformă bisens/biunivoc în Energie care se transformă bisens/biunivoc în Substanţă (Cercul, Triunghiul, Pătratul din picturile Zen, adică Sfera, Piramida, Cubul în tridimensional); - Timpul Visului (al Mitului) de la aborigenii australieni, reluat în “neomitologie”= evoluţia în forme moderne a miturilor: “Lumii i se spunea pădure” – Ursula K. LeGuin şi filmul “Ultimul val” (Australia 1977, cu Richard Chamberlain); - experienţele cu LSD ale dr. Stanislav Grof; - copiii pot influenţa rata dezintegrării radioactive (deci interacţiunile/forţele de bază din Univers au şi natură psihică sau, oare invers, forţele psihice au şi natură fizică, sau dialectic ambele variante); - diverse efecte psihokinetice (de ex: Nina Kulaghina, URSS); - în hipnoză: o monedă rece pusă pe mână şi spus subiectului că este fierbinte, va provoca arsură şi invers, o monedă înroşită, spus că e o bucată de gheaţă, nu va provoca arsuri; - în hipnoză: greutate de 2 kg e ţinută cu încordare musculară de 20 de kg (măsurată pe electromiograf) după sugestie; dar greutate de 20 de kg e ţinută cu muşchi de 2 kg după sugestia inversă (întrebarea este: Unde s-au volatilizat cele 18 kg diferenţă? Şi cum este cu obiectivitatea gravitaţiei?); - în hipnoză de 1 oră pe zi: plimbat în grădină “imaginară” şi mâncat un singur fruct “imaginar” la alegere. În restul zilei nemâncat nimic. În laborator. O săptămână. Două săptămâni. Subiectul s-a îngrăşat. Din ce?; - toate invenţiile/descoperirile/operele majore din ştiinţă şi artă au fost făcute fără excepţie în stări “alterate” de conştiinţă. Toţi savanţii/artiştii au avut contact într-o formă sau alt cu religia/misticismul. Date luate din tratatele de istoria descoperirilor ştiinţifice şi de istoria artei; - 85% dintre laureaţii Nobel ai anilor `70-`80 credeau în Dumnezeu, într-o formă sau alta (ei fiind minţile cele mai luminate ale Terrei); - cazurile de Sindrom Williams (a se vedea ilustraţiile „Williams 01-03.jpg”); ş.a.m.d. C) De fapt pare să existe o reuniune/intersecţie a celor 2 perspective: A) + B). Putem spune că vechile popoare, ca şi cele actuale au elemente comune sau cel puţin similare de: mitologie, artă, obiceiuri, limbă etc fie pentru că există o origine comună, fie pentru că au descoperit elemente ale Aceluiaşi Adevăr sau şi una şi cealaltă dintre ipoteze. Din Fluviul Realităţii, fiinţele văd/percep/descoperă doar fragmente. Au existat precursori ai acestor idei (grecii antici, indienii – aveau chiar un limbaj poetic, care exprima şi teoreme matematice complexe, celţii etc), exponenţii actuali şi „postcursori” (generalizări viitoare)/unghiuri alternative de vedere/perspectivă. Ca în povestea cu orbii care se întâlnesc cu un elefant şi fiecare percepe altceva din el. Cum e elefantul? Reuniunea „viziunilor” orbilor? Nu. Ci ştie doar el (elefantul e Realitatea). Sau ca în povestea NDE (near death experiences) în care un mecanic strivit de maşină în garaj şi resuscitat, după ce a trecut prin nivelul V (al întâlnirii/contopirii cu Soarele Divin) al NDE, se apucă să studieze fizica atomică şi termină cu succes un doctorat la o universitate celebră din SUA. Povesteşte că „Acolo” erau toate gândurile şi descoperirile oamenilor din trecut/prezent/viitor, într-o „formă” atemporală/aspaţială: chiar şi primele modele atomice primitive ale lui Rutheford, şi teoria lui Bohr, şi fizica cuantică… totul! Există eroi civilizatori la toate popoarele şi civilizaţii care apar practic din nimic/de nicăieri (când/pentru că este greu să inventezi chiar şi un cui – a se vedea poezia lui Arghezi) şi există revelaţii ale fiecărui popor (încă din „Comuna Primitivă”, a se vedea de ex: motivul spirală apărut în neolitic, pe care ştiinţa ultramodernă abia începe să îl înţeleagă). Faptul că există o structură cvasiunitară a miturilor omenirii/ale tuturor popoarelor ar putea fi explicat prin aceea că se referă la: α) paleoistoria omenirii şi/sau β) izvorăsc din structurile profunde ale fiinţei. Ambele α) + β) fiind realităţi. O explicaţie la Principiul Antropic (“Lumea există, pentru că eu exist, atâta timp cât eu exist, şi este aşa cum sunt.”) – din perspectiva Tradiţiei (proiecţia şi rezorbţia lumii relative) (v. fig. în „Sursa mit fig 01.jpg”) În “jurul” Miezului de Divinitate (Dumnezeire) al fiinţei mele (Sinele, Eu-l Real, Atman): Apare o luciditate profundă (conştienţă, ce stă la baza conştiinţei; atenţie la prezenţa a ceva, deşi încă nu există nimic relativ; capacitate de a înţelege – inteligenţă): “Apoi” apare starea de ego, ego-ul central (nu eu din buletin, ci “starea de eu”), ca instrument în mâna lui Dumnezeu: În “jurul” cărora apar structurile mentale şi energetice (corpurile de energie, psihismul, personalitatea etc): În “jurul” cărora apare corpul fizic (ca o coajă de fruct): În “jurul” cărora apare lumea “externă”: Aceasta se întâmplă la orice “trezire” din somn. La orice adormire (ca şi la moarte, comă sau accident), procesul se derulează în sens invers (rezorbţia lumii relative), straturile superficiale se rezorb în cele profunde: * în somnul cu visuri, lumea externă (tridimensională) şi corpul fizic dispar, şi apar un corp de vis şi lumi de vis – multidimensionale (care sunt la fel de reale/iluzorii ca şi lumea de “veghe” cotidiană; * iar în somnul profund fără visuri, totul dispare (nu mai e nici o lume=adimensional), afară de Miez şi luciditate. Lumea are natura visului (lumea cotidiană este un vis ridicat la suprafaţă, iar visul este lumea cotidiană, de “veghe” scufundată la diverse adâncimi). Toate religiile/tradiţiile vorbesc despre somn, vis, iluzie. Materia şi mintea au o natură comună, se influenţează reciproc şi provin din Aceeaşi Sursă Unică/Una. Chiar dacă iluzorii, două iluzii aflate pe acelaşi plan (de acelaşi grad) au grad de realitate între ele! (De aceea în povestea fiului filozof, palma – deşi iluzorie a tatălui, doare real pe obrazul – iluzoriu al fiului ş.a.m.d.) Întâlnirea cu Lumina (Hristos) din stadiul V al morţii este întâlnirea cu Miezul.., De fapt nu există mai multe straturi, ci Unitate-Unu. , ego-ul egoist=ego-ul central “pervertit” (colorat cu egoism); ego-ul pare a fi diferit de Eu-Sine, dar, de fapt sunt identice. Inima-Minte Universală (a lui Dumnezeu): nu n suflete în n corpuri, ci n corpuri/fiinţe într-Un Singur Suflet. Dincolo (de lume=Dumnezeu Manifestat, sub forma lumii, Care ia forma lumii, devenind lumea; “În Cer de-a dreapta Tatălui, cu tâlharul în Rai, cu Trupul în mormânt ca un muritor, cu Sufletul în iad, cu morţii cei din veacuri -simultan- toate le cuprinzi Doamne Iisuse Hristoase, Care eşti necuprins.” Iisus era şi Ceea Ce oamenii vedeau ca Iisus, şi tâlharul, şi Iuda, şi Irod, şi sfinţii, şi piatra, şi cerul, şi marea, şi pomii, şi animalele, şi stelele, şi toate, “Tot-tot în toate, dar nu toate”, partea şi Întregul etc), este Dumnezeu Nemanifestat. Toţi Îl privim permanent, dar nu-L vedem, ci vedem doar lumea (partea, nu Întregul). (v. fig. în „Sursa mit fig 02.jpg”). A se vedea şi ilustraţiile: „Sursa mit fig 03.doc”, „Prantropic 01-09.jpg” şi „Supliment fizica 01,02.jpg”. Viziunea sistemică asupra raţiunii nu se limitează la organismele umane, ci poate fi extinsă la sistemele sociale şi ecologice, putând astfel spune că grupurile de oameni, societăţile şi culturile posedă o conştiinţă colectivă. De asemenea, putem merge pe drumul deschis de Jung cu presupunerea că raţiunea colectivă, sau psihicul colectiv, include şi un inconştient colectiv. Ca indivizi, noi participăm la aceste modele mentale colective, suntem influenţaţi de ele şi la rândul nostru le modelăm. În plus, conceptele de raţiune planetară şi raţiune cosmică pot fi asociate cu nivelurile planetar şi respectiv cosmic ale conştiinţei. Majoritatea teoriilor despre natura conştiinţei par să fie variaţii ale uneia din cele două viziuni opuse care, cu toate acestea, pot fi complementare şi reconciliabile în cadrul abordării sistemice. Una din aceste viziuni poate fi denumită viziunea ştiinţifică occidentală. Această viziune consideră materia ca fiind elementul primar şi conştiinţa ca fiind o proprietate a modelelor materiale complexe care iau naştere într-o anumită etapă a evoluţiei biologice. Cealaltă viziune asupra conştiinţei poate fi denumită viziunea mistică, deoarece este susţinută în special de tradiţiile mistice. Conform acestei viziuni, conştiinţa în cea mai pură formă a sa este imaterială, lipsită de formă şi fără conţinut; ea este adeseori descrisă drept „conştiinţă pură”, „realitate ultimă”, „suchness-ainseité”, „Tat”, „Çela”, „Aceasta” şi în alte moduri similare. Această manifestare a conştiinţei pure este asociată cu Divinitatea în numeroase tradiţii spirituale. Se consideră că ea este esenţa universului şi se manifestă în toate lucrurile; toate formele materiei şi toate fiinţele vii sunt considerate ca modele-ţesături ale Conştiinţei Divine. Viziunea mistică asupra conştiinţei se bazează pe experimentarea aspectelor realităţii în moduri neobişnuite de conştientizare, care sunt atinse de obicei prin meditaţie, dar se pot produce şi spontan în creaţia artistică şi în alte contexte. Fiziologii moderni au denumit experienţele de acest fel „transpersonale” deoarece acestea par să permită raţiunilor individuale să intre în contact cu modele mentale colective şi chiar cosmice. În conformitate cu numeroase mărturii, experienţele transpersonale implică o relaţie puternică, personală şi conştientă cu realitatea, relaţie care depăşeşte cu mult cadrul ştiinţific actual. Prin urmare, nu trebuie să ne aşteptăm ca ştiinţa, în stadiul său actual, să confirme sau să contrazică viziunea mistică asupra conştiinţei. Cu toate aceste, viziunea sistemică asupra acesteia pare perfect compatibilă cu ambele perspective şi ca atare pare să ofere cadrul ideal pentru unificarea celor două teorii. Viziunea sistemică este de acord cu viziunea ştiinţifică convenţională referitoare la conştiinţă ca manifestare a modelelor materiale complexe. Pentru a fi mai exacţi, este o manifestare a sistemelor vii de o anumită complexitate. Pe de altă parte, structurile biologice ale acestor sisteme sunt expresii ale proceselor aflate la baza lor, procese care reprezintă autoorganizarea sistemului şi, prin urmare, raţiunea acestuia. În acest înţeles, structurile materiale nu mai sunt considerate ca reprezentând realitatea primară. Extinderea acestui mod de concepere a universului ca întreg nu este departe de presupunerea că toate structurile universului – de la particulele subatomice, la galaxii, şi de la bacterii la oameni – sunt manifestări ale dinamicii autoorganizatoare a universului, pe care am identificat-o cu Conştiinţa Cosmică. Dar aceasta este practic viziunea mistică, singura diferenţă constând în faptul că misticii pun accentul pe experimentarea directă a Conştiinţei Cosmice, care depăşeşte limitele abordării ştiinţifice. Cu toate acestea, cele două abordări par să fie compatibile. Cel puţin, viziunea sistemică asupra naturii pare să ofere un cadru ştiinţific semnificativ pentru abordarea problemelor vechi de secole ale naturii vieţii, raţiunii, conştiinţei şi materiei. Pentru a înţelege natura umană, studiem nu numai dimensiunile sale psihice şi psihologice, dar şi manifestările sale sociale şi culturale. Oamenii au evoluat ca animale sociale şi nu pot face faţă, fizic sau mintal, dacă nu rămân în contact cu alţi oameni. Mai mult decât alte specii sociale, noi oamenii ne angajăm în procese de gândire colectivă şi procedând astfel creăm o lume de cultură şi valori care devin parte integrantă a mediului nostru natural. Astfel, caracteristicile biologice şi culturale ale naturii umane nu pot fi separate. Umanitatea s-a dezvoltat chiar prin intermediul procesului creator de cultură şi are nevoie de această cultură pentru propria sa supravieţuire şi evoluţie viitoare. Astfel, evoluţia umană progresează printr-o interacţiune dintre lumile interioare şi cele exterioare, dintre indivizi şi societăţi, dintre natură şi cultură. Toate aceste domenii sunt sisteme vii aflate în interacţiune reciprocă, sisteme care prezintă modele similare de autoorganizare. Instituţiile sociale evoluează către o complexitate şi diferenţiere în continuă creştere, similar structurilor organice, iar modelele mentale manifestă creativitatea şi impulsionează autotranscendenţa care este caracteristică întregii lumi vii. „Stă în natura minţii să fie creatoare”, remarcă pictorul Gordon Onslow-Ford. „Cu cât sondăm mai profund adâncimile minţii, cu atât mai abundentă este producţia obţinută.” În conformitate cu constatările antropologice general acceptate, evoluţia anatomică a naturii umane a fost practic finalizată cu aproximativ 50 000 de ani în urmă. De atunci, corpul şi creierul uman au rămas fundamental aceleaşi în ceea ce priveşte structura şi mărimea. Pe de altă parte, condiţiile de viaţă s-au schimbat profund în acest timp şi continuă să se schimbe într-un ritm rapid. Pentru a se adapta acestor schimbări, specia umană utilizează facultăţile sale de conştiinţă, gândire conceptuală şi limbaj simbolic pentru a realiza trecerea de la evoluţia genetică la evoluţia socială, care are loc mult mai rapid şi prezintă o mult mai mare diversitate. Cu toate acestea, acest nou tip de adaptare nu a fost câtuşi de puţin perfect. Noi purtăm încă echipamente biologice din stadiile incipiente ale evoluţiei noastre, echipamente care adeseori ne fac dificilă adaptarea la provocările mediului înconjurător al zilelor noastre. În conformitate cu teoria lui Paul MacLean, creierul uman constă din trei părţi structural diferite, fiecare din aceste părţi fiind dotată cu propria sa inteligenţă şi cu propria sa subiectivitate, care provin din perioade diferite ale trecutului lor evolutiv. Chiar dacă aceste trei părţi sunt interconectate într-un mod foarte strâns, activităţile lor sunt adeseori contradictorii şi dificil de integrat, aşa cum arată MacLean într-o metaforă pitorească: „Referindu-ne în mod alegoric la aceste trei creiere din interiorul unui creier, ne putem imagina că atunci când psihiatrul îi solicită omului să se întindă în pat, el îi cere de fapt să întindă unul lângă altul un cal şi un crocodil.”. Partea cea mai profundă a creierului, pedunculii cerebrali, este responsabilă cu modelele de comportare instinctivă deja manifestate de reptile. Ea este responsabilă pentru impulsurile biologice şi pentru numeroase tipuri de comportare care au devenit vicii. În jurul acestei părţi se află sistemul limbic, care este bine dezvoltat la toate mamiferele şi care, în creierul uman, este responsabil cu experienţa şi expresiile afective. Cele două părţi interioare ale creierului, cunoscute şi sub numele de structuri subcorticale, sunt strâns interconectate şi se exprimă ele însele în mod nonverbal prin intermediul bogatului spectru al limbajului corpului. În sfârşit, partea exterioară este neocortexul, care facilitează funcţiile abstracte superioare, precum gândirea şi limbajul. Neocortexul îşi are originea în prima fază evolutivă a mamiferelor şi s-a dezvoltat la specia umană într-un ritm exploziv, ritm fără precedent în istoria evoluţiei, până când s-a stabilizat cu aproximativ 50 000 de ani în urmă. Prin dezvoltarea într-un ritm atât de rapid a capacităţii noastre de gândire abstractă, se pare că am pierdut importanta capacitate dea ritualiza conflictele cu caracter social. În cadrul lumii animale, agresivitatea se dezvoltă rareori până în punctul în care unul din cei doi adversari este ucis. În schimb, lupta este ritualizată şi se sfârşeşte de obicei prin recunoaşterea înfrângerii de către cel învins, care rămâne relativ nevătămat. Această înţelepciune a dispărut, sau cel puţin a fost bine ascunsă, la specia umană. În procesul de creare a unei lumi interioare abstracte, s-ar părea că noi am pierdut contactul cu realităţile vieţii şi am devenit singurele fiinţe care adeseori nu reuşesc să coopereze cu semenii lor şi uneori chiar îi ucid pe aceştia. Evoluţia conştiinţei a avut ca rezultat nu numai Miturile, Piramidele, Muzica lui Bach ori Teoria Relativităţii, ci şi arderea pe rug a vrăjitoarelor, inchiziţia, holocaustul, Bomba atomică de la Hiroshima şi lagărele comuniste. Dar aceeaşi evoluţie a conştiinţei ne oferă potenţialul de a trăi în viitor în pace şi în armonie cu lumea naturală. Putem să ne schimbăm în mod conştient comportamentul prin schimbarea valorilor şi atitudinilor noastre pentru a regăsi spiritualitatea şi conştiinţa ecologice pe care le-am pierdut. Asta dacă nu ne pierdem entuziasmul evolutiv! „Mai devreme sau mai târziu, fizica nucleară şi psihologia subconştientului se vor apropia, deoarece amândouă, independent una de cealaltă şi din poziţii opuse, au împins înainte spre teritoriul transcendental… Psihicul nu poate fi total diferit de materie, pentru că altfel cum ar putea să mişte materia? Şi materia nu poate fi străină de psihic, altfel cum ar putea materia să genereze psihic? (Gândirea şi ca epifenomen al creierului; organele transplantate purtătoare de amintiri şi teoria medicinii chineze conform căreia organele secretă un tip de psihism secundar, specific fiecăruia în parte.) Spiritul şi materia există în aceeaşi lume şi fiecare participă şi la celălalt, altminteri orice acţiune reciprocă ar fi imposibilă. Dacă cercetarea ar putea să avanseze destul de mult, atunci s-ar ajunge la un acord final între conceptele fizice şi psihologice. Aceste încercări de acum par îndrăzneţe, dar merg în direcţia bună.” – Carl Gustav Jung (în “Aion”) “Cred că, în viitor va exista un sprijin considerabil pentru cercetarea conştiinţei, dacă vom găsi punţi solide între materialul provenit din studiul stărilor modificate de conştiinţă şi speculaţiile teoretice ale fizicienilor moderni.” – dr. Stanislav Grof “Dusă până la extrema ei logică, din conjectura bootstrap rezultă că existenţa conştiinţei, împreună cu toate celelalte aspecte ale naturii, este necesară pentru consistenţa întregului.” – Gregory Chew, laureat Nobel pentru fizică. Conform cu Jung, mintea conştientă “creşte din psihicul inconştient care este mai vechi decât aceasta şi care funcţionează împreună cu ea sau chiar în pofida ei.” În consecinţă, Jung distinge două domenii ale psihicului inconştient: un inconştient personal, aparţinând individului şi un inconştient colectiv, care reprezintă un strat mai adânc al psihicului şi este comun întregii omeniri. Conceptul de inconştient colectiv al lui Jung deosebeşte psihologia sa nu numai de a lui Freud, dar şi de a celorlalţi. El implică o legătură între individ şi umanitate ca întreg – în fapt, într-un anumit sens, între individ şi întregul cosmos- care nu poate fi înţeles într-un cadru mecanicist, dar este compatibil cu viziunea sistemică asupra minţii. În încercările sale de a descrie inconştientul colectiv, Jung a utilizat, de asemenea, concepte care sunt surprinzător de asemănătoare celor folosite de fizicienii din zilele noastre în descrierea fenomenelor subatomice. El vedea inconştientul ca pe un proces ce implică „tipare dinamice colective”, pe care el le numea arhetipuri. Aceste tipare, formate prin experienţe îndepărtate ale omenirii (mergând până la memoria de trecut şi de viitor a întregului univers, decantată în soluţii de supravieţuire), se reflectă în visuri, ca şi în motivele universale existente în mituri şi basme peste tot în lume. După Jung, arhetipurile sunt „forme fără conţinut, reprezentând doar posibilitatea unui anumit tip de percepţie şi acţiune”. Deşi sunt relativ distincte, aceste forme universale sunt înglobate într-o reţea de relaţii, în care fiecare arhetip, în ultimă instanţă, le implică pe toate celelalte. Atât Freud, cât şi Jung au arătat un interes deosebit pentru religie şi spiritualitate, dar în timp ce Freud părea să fie obsedat de nevoia de a găsi explicaţii ştiinţifice şi raţionale pentru credinţele şi comportamentul religios, abordarea lui Jung a fost mult mai directă. Multiplele lui experienţe religioase personale l-au convins de realitatea dimensiunii spirituale a vieţii. Jung considera religia comparată şi mitologia ca surse unice de informare despre inconştientul colectiv şi vedea spiritualitatea autentică drept parte integrantă a psihicului uman. Orientarea spirituală a lui Jung i-a dat o perspectivă largă asupra ştiinţei şi cunoaşterii raţionale. El vedea abordarea raţională ca fiind doar una dintre diferitele abordări posibile, toate ducând la descrieri diferite ale realităţii, dar la fel de valabile. În teoria sa despre tipurile psihologice, Jung a identificat patru funcţii caracteristice ale psihicului: senzaţia, gândirea, simţirea şi intuiţia, care se manifestă în diferite grade la indivizi diferiţi. Oamenii de ştiinţă operează predominant cu funcţia gândirii, dar Jung era conştient că propriile sale explorări ale psihicului uman au câteodată nevoie de a trece dincolo de înţelegerea raţională. De exemplu, accentua în mod repetat că inconştientul colectiv şi tiparele eului, arhetipurile, sfidează definiţia exactă. Transcendând cadrul raţional al psihanalizei, Jung a extins abordarea deterministă a lui Freud la fenomenele mentale, postulând că modelele psihologice erau legate nu numai cauzal, dar şi acauzal. În particular, a introdus termenul de „sincronicitate” pentru legăturile acauzale dintre imaginile simbolice din lumea psihică, interioară şi evenimentele din realitatea exterioară. Jung vedea aceste legături sincronice ca exemple specifice ale unei „ordini acauzale” mai generale a minţii şi materiei. Astăzi, această viziune pare să fie susţinută de mai multe descoperiri din fizică. Noţiunea de ordine – sau, mai precis, de conexiune ordonată – a apărut ca un concept central în fizica particulelor, iar fizicienii fac acum distincţia dintre conexiunile cauzale (sau „locale”) şi cele acauzale (sau „nonlocale”). În acelaşi timp, tiparele materiei şi cele ale minţii sunt din ce în ce mai recunoscute ca reflexii ale unora asupra celorlalte, ceea ce sugerează că studiul ordinii, în conexiunile cauzale ca şi în cele acauzale, poate fi un mod eficient de explorare a relaţiilor dintre domeniile interior şi exterior. Ideile lui Jung despre psihicul uman l-au condus la o noţiune de boală mentală care a fost foarte influentă printre psihoterapeuţi în ultimii ani. El vedea mintea ca pe un sistem autoreglabil sau, cum am spune azi, autoorganizat, iar nevroza ca pe un proces prin care acest sistem încearcă să înfrângă diversele obstrucţii care îl împiedică să funcţioneze ca un întreg integrat. În viziunea lui Jung, rolul terapeutului este de a susţine acest proces, pe care îl vede ca pe o călătorie psihologică-iniţiatică de-a lungul unei cărări de dezvoltare personală sau „individualizare”. După Jung, procesul de individualizare constă în integrarea aspectului conştient şi a celui inconştient ale psihicului nostru, ceea ce va implica contacte cu arhetipurile inconştientului colectiv şi ar duce, ideal, la experimentarea unui nou centru al personalităţii, pe care Jung l-a numit Ego. Viziunea lui Jung asupra procesului terapeutic reflectă ideile lui despre boala mentală. El avea convingerea că psihoterapia trebuie să decurgă din contactul personal dintre terapeut şi pacient, care implică întreaga fiinţă a ambilor: „În nici un fel, tratamentul nu poate să fie altceva decât produsul unei influenţe reciproce, în care întreaga fiinţă a doctorului ca şi cea a pacientului au rolul lor”. Acest proces implică o interacţiune între inconştientul terapeutului şi cel al pacientului şi Jung sfătuia terapeuţii să comunice cu propriul lor inconştient atunci când tratează pacienţii: „Terapeutul trebuie tot timpul să se controleze pe sine, cu privire la modul în care reacţionează la pacientul său. Pentru că nu reacţionăm numai cu conştientul. De asemenea, trebuie mereu să ne întrebăm: Cum reacţionează inconştientul nostru la această situaţie? De aceea, să ne observăm visurile, să ne analizăm şi studiem la fel de atent cum o facem cu pacientul.” Unul dintre cele mai cuprinzătoare sisteme de integrare a diferitelor şcoli de psihologie este psihologia spectrală propusă de Ken Wilber. Ea unifică numeroasele abordări, atât occidentale, cât şi orientale, într-un spectru de modele şi teorii psihologice care reflectă spectrul conştiinţei umane. Fiecare dintre nivelurile sau benzile din acest spectru se caracterizează printr-un sens diferit al identităţii, de la identitatea supremă a conştiinţei cosmice până la identitatea drastic îngustată a ego-ului. Ca în orice spectru, diferitele benzi prezintă nuanţe şi gradaţii infinite, contopindu-se treptat una în alta. Totuşi, pot fi percepute numeroase niveluri importante ale conştiinţei. În esenţă, Wilber a distins patru niveluri care sunt asociate cu nivelurile corespunzătoare ale psihoterapiei: nivelul ego-ului, nivelul biosocial, nivelul existenţial şi nivelul transpersonal. La nivel de ego, omul nu se identifică cu organismul întreg, ci numai cu unele reprezentări mentale ale organismului, cunoscute ca imaginea sinelui sau egoul. Acest sine decorporalizat este gândit să existe împreună cu corpul şi, de aceea, oamenii vor spune mai degrabă „Am un corp”, decât „Sunt un corp”. În anumite circumstanţe o astfel de experienţă fragmentată a sinelui ar putea fi mai degrabă distorsionată de alienarea anumitor faţete ale ego-ului, care pot fi reprimate sau proiectate asupra altor persoane sau asupra mediului. Dinamica acestor fenomene este descrisă foarte detaliat în psihologia freudiană. Wilber anumit „biosocial” al doilea nivel important de conştiinţă, deoarece el reprezintă aspectele de mediu social ale unei persoane – relaţiile de familie, tradiţiile culturale şi credinţele – care sunt marcate în organismul biologic şi afectează profund percepţia şi comportamentul persoanei. Influenţa omniprezentă a modelelor sociale şi culturale asupra sentimentului de identitate al individului a fost studiată pe larg de psihologi sociali, antropologi şi alţi cercetători sociali. Nivelul existenţial este nivelul organismului total, caracterizat de un sentiment al identităţii care implică o conştientizare a întregului sistem minte/corp ca un întreg integrat şi autoorganizat. Studiul acestui tip de autoconştientizare şi explorarea întregului său potenţial reprezintă ţinta psihologiei umaniste şi a diferitelor psihologii existenţiale. La nivel existenţial, dualismul dintre minte şi corp a fost depăşit, dar rămân celelalte două dualisme: dualismul subiect-obiect, sau sine-celălalt şi acela al vieţii-moarte. Întrebările şi problemele provenind din aceste dualisme reprezintă o preocupare majoră a psihologiilor existenţiale, dar nu pot fi rezolvate la nivel existenţial. Rezolvarea lor necesită o stare de spirit în care problemele existenţiale individuale sunt percepute în contextul lor cosmic. O astfel de conştientizare apare în nivelul de conştiinţă transpersonal. Experienţele transpersonale implică o extindere a conştiinţei dincolo de limitele convenţionale ale organismului şi, corespunzător, un sentiment mai larg al identităţii. Ele pot implica, de asemenea, percepţii ale mediului ce transcend limitările uzuale ale percepţiilor senzoriale. Nivelul transpersonal este nivelul inconştientului colectiv şi al fenomenelor asociate acestuia, aţa cum este descris în psihologia jungiană. Este un mod de conştiinţă în care individul se simte conectat la cosmos ca întreg şi poate fi astfel identificat cu conceptul tradiţional de spirit uman. Acest mod de conştientizare transcende adesea raţiunea logică şi analiza intelectuală, abordând experienţa mistică directă a realităţii. Limbajul mitologic, care este mult mai puţin limitat de logică şi bun simţ, este deseori mai potrivit decât limbajul faptic pentru descrierea fenomenelor transpersonale. Aşa cum scria savantul indian Ananda Coomaraswamy, „mitul întrupează cea mai apropiată abordare a adevărului absolut care poate fi exprimată în cuvinte”. La capătul spectrului conştiinţei, benzile transpersonale se contopesc în nivelul Minţii, după cum îl numeşte Wilber. Acesta este nivelul de conştiinţă cosmică, la care omul se identifică cu întregul univers. Omul poate percepe realitatea finală la toate nivelurile transpersonale, dar devine această realitate doar la nivelul Minţii. Conştiinţa la acest nivel corespunde cu adevărata stare mistică în care toate graniţele şi dualismele au fot transcense şi toate individualismele se dizolvă în unicitatea universală, nediferenţiată. Nivelul Minţii a fost preocuparea dominantă a tradiţiilor spirituale sau mistice din Orient şi Occident. Deşi multe dintre aceste tradiţii au fost foarte conştiente de celelalte niveluri şi le-au descris în detaliu, ele au subliniat întotdeauna că identităţile asociate cu toate nivelurile de conştiinţă sunt iluzorii, cu excepţia nivelului ultim al Minţii, unde omul îşi află identitatea supremă. Moartea oricăruia dintre noi În acest sens iată o povestire foarte pertinentă: Moartea lui Gregory Bateson (biolog si antropolog, 1904-1980) povestită de Fritjof Capra (fizician atomist): „Ceremonia funerară pentru Gregory Bateson a fost una din cele mai frumoase la câte am asistat vreodată. Un grup numeros de oameni – familia lui Bateson, prietenii şi membrii comunităţii de la Esalen – stăteau în cerc, pe iarbă, deasupra oceanului, iar pe un mic altar din centrul cercului se afla cenuşa lui Bateson, fotografia lui, tămâie şi o mulţime de flori proaspete. În timpul ceremoniei, copii care se jucau, câini, păsări şi alte animale umpleau aerul de zgomot pe fundalul valurilor oceanului, ca pentru a ne reaminti de unitatea vieţii. Ceremonia se desfăşura aparent fără nici un plan sau orar. Nimeni nu părea s-o conducă şi totuşi, într-un fel, fiecare ştia cu ce să contribuie – ca la un sistem cu autoorganizare. Era acolo un călugăr benedictin de la o sihăstrie din apropiere, pe care Bateson o vizitase adesea, şi care se ruga; erau apoi călugări Zen de la San Francisco Zen Center care cântau şi îndeplineau diverse ritualuri; oameni care cântau şi interpretau muzică; alţii care recitau poezii; şi alţii care au vorbit despre relaţia lor cu Bateson. Când a venit rândul meu, am vorbit pe scurt despre conceptul de minte al lui Bateson. Mi-am exprimat convingerea că acesta va avea un impact puternic asupra gândirii ştiinţifice a viitorului şi am adăugat că ne poate ajuta şi pe noi, chiar în acele momente, să facem faţă morţii lui Bateson. „O parte a minţii sale”, am spus, „a dispărut desigur o dată cu corpul său, dar o mare parte este încă aici şi va mai fi mult timp. Este acea parte care participă la relaţiile fiecăruia dintre noi cu ceilalţi şi cu mediul, relaţii care au fost profund influenţate de personalitatea lui Gregory. După cum ştiţi, una dintre expresiile favorite ale lui Gregory a fost „structura care uneşte”. Convingerea mea este că Gregory însuşi a devenit o astfel de structură. El va continua să ne unească între noi şi cu cosmosul şi, în felul acesta, el va trăi mai departe în fiecare dintre noi şi în cosmos. Am sentimentul că dacă, săptămâna viitoare, oricare dintre noi va păşi în casele celorlalţi, nu ne vom simţi total străini. Va exista o structură care ne uneşte – Gregory Bateson.” „Do not stand at my grave and weep, I am not there, I do not sleep. I am in a thousand winds that blow, I am the softly falling snow. I am the gentle showers of rain, I am the fields of ripening grain. I am in the morning hush, I am in the graceful rush Of beautiful birds in circling flight, I am the starshine of the night. I am in the flowers that bloom, I am in a quiet room. I am in the birds that sing, I am in each lovely thing. Do not stand at my grave and cry, I am not there. I do not die.” - Mary Frye (1905-2004) [scrisă in 1932] Cam acelaşi lucru e spus intr-un roman al lui Karl Gjellerup (Nobel pt literatura). 2 soţi, el moare, ea îl plânge cu o uriaşa tristeţe, mereu. Până intr-o zi, când, in timp ce făcea focul, simte-traieste ca el nu a murit (si ca nimeni nu moare niciodată, de fapt) si ca el este (ca oricine) in foc, in vătrai, in ea, in nori, in toate obiectele, in camera, in lumina soarelui, pe lumea cealaltă, in toate lucrurile, in toate fiinţele, peste tot. Ca este viu si peste tot-pretutindeni, ca si ea si ca si oricine! Privind fotografiile unei rude dragi care a murit: iat-o prunc, apoi copil, apoi la şcoală,… adolescent, căsătorită, cu copii,… îmbătrânind,… bătrână, bolnavă înaintea morţii. Fiinţa (ei) interioară profundă e aceeaşi mereu, nu creşte, nu îmbătrâneşte, nu moare, nu se naşte (e nenăscută). Existând dinainte de naşterea ei şi după moartea trupească. În ciclul „Dune” al lui Frank Herbert, personajul doamna Jessica, atunci când primeşte transmisia iniţiatică a liniei de la bătrâna maică Benne Gesserit, pe Arakis, o percepe pe aceasta aşa cum era în interior, în realitate: o fetiţă plină de viaţă şi înţelepciune (deşi maica era foarte bătrână, în pragul morţii). Este ceea ce se vede / percepe puţin, atunci când ne uităm în negrul pupilei stângi a cuiva (sau a noastră înşine) – şi de aceea oamenii evită în general să se privească în ochi, adică în suflet. Fiinţa interioară profundă a mea e identică cu a ta, cu a lui,… cu a oricui (a oricărei fiinţe) - fiind Aceeaşi. Fiindcă toţi suntem 1 Singură Fiinţă. Pentru a o percepe şi a ne da seama cine suntem cu adevărat (dincolo de persoana din buletin) în Tradiţie se fac exerciţii de genul: Simte-te acum. Simte-te acum 10 ani. Simte-te peste 20 de ani. Simte-te peste 150 de ani. „Care e chipul tău originar dinainte de naşterea ta şi de naşterea părinţilor tăi?”, „De ce Bodhidharma nu are barbă?”[maestrul Ch’an avea o barbă stufoasă] – koanuri Zen. În Acatistul Sfântului Calinic de la Cernica: “Bucură-te, … că toţi cei ce urmăm învăţăturilor Divine întreolaltă suntem una şi cu Dumnezeu asemenea; Bucură-te, far călăuzitor, ce ne îndrumezi să trăim viaţa în iubire şi pace, în curăţie şi în desăvârşită armonie a Preasfintei Treimi, a Unimii în Treime.” Iar aceste lucruri sunt valabile pentru oricine. Fie că, credem sau nu, zahărul este dulce! În cel mai rău caz, vom muri şi vom vedea. Altă descriere a conştiinţei, care este deplin congruentă cu spectrul lui Wilber, a fost realizată printr-o abordare foarte diferită de către dr. Stanislav Grof (şef al Departamentului de Cercetare Psihiatrică de la Maryland Psychiatric Research Center şi profesor de psihiatrie la John Hopkins University School of Medicine). În timp ce Wilber a abordat studiul conştiinţei ca psiholog şi filozof şi şi-a extras ideile în parte din practica lui meditativă, Grof a abordat-o ca psihiatru, bazându-şi modelele pe mulţi ani de experienţă clinică. Timp de şaptesprezece ani, cercetarea clinică a lui Grof s-a axat pe psihoterapie, folosind LSD şi alte substanţe psihedelice. În acest timp, el a condus aproximativ 3000 de şedinţe psihedelice şi a studiat înregistrările de la aproape 2000 de şedinţe ţinute de colegii lui din Europa şi SUA. Mai târziu, controversa publică legată de LSD şi restricţiile legale rezultante l-au făcut pe Grof să-şi abandoneze practica de terapie psihedelică şi să pună la punct tehnici terapeutice care induc stări similare fără a recurge la droguri. Observaţiile bogate ale lui Grof privind experienţele psihedelice l-au convins că LSD este un catalizator nespecific sau amplificator al proceselor mentale, care scoate la suprafaţă diverse elemente din adâncul inconştientului. O persoană care ia LSD nu trece printr-o psihoză toxică, aşa cum credeau mulţi psihiatri la începutul cercetării asupra LSD, ci face o călătorie în ţinuturile normale ale inconştientului. Prin urmare, după părerea lui Grof, cercetarea psihedelică nu este studiul efectelor speciale induse de substanţe psihoactive, ci studiul minţii omeneşti cu ajutorul unor agenţi facilitanţi puternici. „Nu pare inadecvat şi exagerat să comparăm semnificaţia lor potenţială pentru psihiatrie şi psihologie cu cea a microscopului pentru medicină sau telescopului pentru astronomie”. Opinia că substanţele psihedelice acţionează doar ca amplificatori ai proceselor mentale este susţinută şi de faptul că fenomenele observate în terapia LSD nu sunt în nici un fel limitate la experimentele psihedelice. Multe dintre ele au fost observate în practicile de meditaţie, hipnoză şi noile terapii experimentale. Pe baza a mulţi ani de observaţii atente de acest tip, cu şi fără utilizarea de psihedelice, Grof a construit ceea ce el numeşte o hartă a inconştientului, un plan al fenomenelor mentale, care prezintă mari similitudini cu spectrul Wilber al conştiinţei. Cartografia lui Grof cuprinde trei domenii majore: a) domeniul experienţelor psihodinamice, asociate cu evenimente din viaţa trecută şi prezentă a persoanei; b) domeniul experienţelor perinatale, legate de fenomenele biologice implicate în procesul naşterii; c) domeniul experienţelor transpersonale, care trec dincolo de graniţele individuale. Nivelul psihodinamic este clar autobiografic şi individual ca origine, implicând amintiri ale unor evenimente emoţionale relevante şi ale unor conflicte nerezolvate din diverse perioade ale istoriei individului. Experienţele psihodinamice includ dinamica psihosexuală şi conflictele descrise de Freud şi pot fi înţelese, în mare măsură, în termeni de principii psihanalitice de bază. Dar Grof a adăugat un concept interesant la cadrul freudian. După observaţiile sale, experienţele din acest domeniu au tendinţa să apară în anumite constelaţii de memorie, pe care el le numeşte sisteme COEX (sisteme de experienţe condensate – condensed experiences). Un sistem COEX se compune din amintiri din diferite perioade ale vieţii persoanei, având o temă de bază similară, sau conţin elemente similare şi sunt însoţite de o puternică încărcătură emoţională de aceeaşi calitate. Relaţiile detaliate între elementele componente ale unui sistem COEX sunt, în majoritatea cazurilor, în acord fundamental cu gândirea freudiană. Domeniul experienţelor perinatale este probabil cea mai fascinantă şi originală parte din cartografia lui Grof. El prezintă o diversitate de modele de experienţe bogate şi complexe legate de problemele naşterii biologice. Experienţele perinatale implică o retrăire extrem de realistă şi autentică a diferitelor stadii ale procesului efectiv de naştere – existenţa serenă în placentă, în uniune primordială cu mama, precum şi perturbarea acestei stări paşnice cauzată de substanţe toxice şi contracţii musculare; situaţia „fără ieşire” din primul stadiu al naşterii, când colul uterin este încă închis, iar contracţiile îl apasă pe făt, creând o situaţie claustrofobică însoţită de un disconfort fizic intens; propulsarea din timpul naşterii, care implică o enormă luptă pentru supravieţuire sub o presiune zdrobitoare, adesea însoţită de sufocare; şi, în final, eliberarea bruscă şi relaxarea, prima respiraţie şi tăierea cordonului ombilical, care încheie separarea fizică de mamă. În experienţele perinatale, senzaţiile şi sentimentele asociate cu procesul naşterii pot fi retrăite într-un mod direct, realist şi pot apărea, de asemenea, sub forma unor experienţe simbolice, vizionare. De exemplu, experienţa tensiunilor enorme care sunt caracteristice luptei de străbatere a canalului de naştere, este adesea însoţită de viziunea unor lupte titanice, dezastre naturale, secvenţe sado-masochiste şi diverse imagini de distrugere şi autodistrugere. Pentru a facilita înţelegerea marii complexităţi a simptomelor fizice, imagisticii şi modelelor de trăire, Grof le-a adunat în patru grupuri pe care le-a numit matrice perinatale, ce corespund unor stadii succesive ale procesului naşterii. Studii detaliate ale relaţiilor între diferitele elemente ale acestor matrice au dus la intuiţii profunde ale multor stări psihologice şi tipare ale experienţelor omeneşti. Unul dintre cele mai şocante aspecte ale domeniului perinatal este relaţia strânsă între experienţa naşterii şi a morţii. Întâlnirea cu suferinţa şi lupta şi anihilarea tuturor punctelor de referinţă anterioare în procesul naşterii sunt atât de aproape de experienţa morţii, încât Grof se referă adesea la întregul fenomen ca experienţa moarte-renaştere. Într-adevăr, viziunile asociate cu această experienţă implică frecvent simbolurile morţii şi simptomele fizice corespunzătoare pot provoca sentimentul unei crize existenţiale supreme, care poate fi atât de viu, încât să se confunde cu moartea reală. Nivelul perinatal al inconştientului este deci nivelul naşterii şi al morţii, un domeniu al experienţelor existenţiale care exercită o influenţă crucială asupra vieţii noastre mentale şi emoţionale. După cum scrie Grof, „naşterea şi moartea par a fi alfa şi omega existenţei umane şi orice sistem psihologic care nu le încorporează trebuie să rămână superficial şi incomplet”. Întâlnirea experimentală cu naşterea şi moartea în cursul psihoterapiei înseamnă adesea o adevărată criză existenţială, forţându-i pe oameni să examineze serios sensul vieţii lor şi valorile după care se ghidează. Ambiţiile lumeşti, impulsurile concurenţiale, dorinţa de statut, putere sau posesiuni materiale par toate să pălească atunci când sunt privite pe fundalul unei potenţiale morţi iminente. După cum a spus Carlos Castaneda, relatând învăţăturile şamanului amerindian Don Juan, „Un volum imens de mărunţişuri dispare dacă moartea face un gest către tine, sau dacă apuci să o zăreşti… Moartea este singurul sfătuitor înţelept pe care îl avem”. Singurul mod de a depăşi dilema existenţială a condiţiei umane, este, în ultimă instanţă, de a o transcende, trăindu-ne existenţa într-un context cosmic mai larg. Aceasta se realizează în domeniul transpersonal, ultimul domeniu major din cartografia inconştientului trasată de Grof. Experienţele transpersonale par să ofere o înţelegere profundă a naturii şi relevanţei pe care o are dimensiunea spirituală a inconştientului. La fel ca şi experienţele psihodinamice şi perinatale, ele tind să aibă loc în grupuri tematice, dar organizarea lor este mult mai dificil de descris în limbaj faptic, aşa cum au subliniat Jung şi numeroşi mistici, deoarece baza logică a limbajului nostru este serios pusă la încercare de asemenea experienţe. În particular, experienţele transpersonale pot implica aşa-numitele fenomene paranormale, care sunt prin excelenţă greu de abordat în cadrul gândirii raţionale şi analizei ştiinţifice. De fapt, se pare că există o relaţie complementară între fenomenele psihice şi metoda ştiinţifică. Fenomenele psihice par a se manifesta cu deplină putere doar în afara cadrului gândirii analitice, diminuând progresiv pe măsură ce observarea şi analiza lor devin tot mai ştiinţifice. Iată, în continuare, o relatare a lui Grof însuşi: „Cu mulţi ani în urmă, pe baza a mii de înregistrări ale unor şedinţe cu LSD, am început să studiez acele afirmaţii care se refereau la probleme cosmologice şi ontologice fundamentale – Care este natura Universului? Care este originea şi scopul vieţii? Cum se leagă conştiinţa de materie? Cine sunt eu şi care este locul meu în schema de ansamblu a lucrurilor? Studiind aceste înregistrări am fost surprins să constat că experienţele aparent disparate cu LSD ale acestor subiecţi pot fi integrate şi organizate într-un sistem metafizic cuprinzător, un sistem pe care eu l-am numit „cosmologie şi ontologie psihedelică”. Cadrul acestui sistem este radical diferit de cadrul obişnuit al vieţii noastre de zi cu zi. El se bazează pe conceptul de Minte Universală sau Conştiinţă Cosmică, care este forţa creativă din spatele proiectului cosmic. Toate fenomenele pe care le percepem sunt înţelese ca experimente în conştiinţă săvârşite de Mintea Universală într-un joc creativ de o infinită ingeniozitate. Problemele şi paradoxurile derutante asociate cu existenţa umană sunt considerate ca iluzii complicate, inventate de Mintea Universală şi încorporate în jocul cosmic; iar semnificaţia ultimă a existenţei umane este experimentarea deplină a tuturor stărilor mentale asociate cu această fascinantă aventură a conştiinţei; de a fi un actor şi un partener inteligent în jocul cosmic. În acest cadru, conştiinţa nu este ceva care să poată fi dedus sau explicat în termenii a altceva. Este un factor primar al existenţei din care apare tot restul. Fireşte, ne asumăm un risc atunci când folosim cuvinte ca să ne referim la aceste mistere. Nu poţi spune prea multe despre ceea ce este inefabil. Când oamenii s-au găsit în aceste stări speciale, experienţa lor a fost întotdeauna inefabilă; nu exista nici o posibilitate ca ei s-o descrie. Cu toate acestea, ei au exprimat în repetate rânduri o senzaţie de împlinire, sentimentul că toate întrebările au primit răspuns. Ei nu au avut nevoie să întrebe nimic şi nu a fost nimic de explicat.” Un domeniu de cercetare în care modelul holografic a avut impact este psihologia. Acest lucru nu este surprinzător, pentru că, după cum a scos în evidenţă Bohm, conştiinţa însăşi oferă un exemplu perfect pentru ceea ce înţelege el prin mişcare nedivizată şi curgătoare. Creşterea şi declinul conştiinţei noastre nu pot fi definite cu precizie, dar pot fi văzute ca o realitate mai adâncă şi mai fundamentală din care gândurile şi ideile noastre se desfăşoară/dezvăluie. În schimb, aceste gânduri şi idei nu sunt diferite de vălurelele, vârtejurile şi bulboanele care se formează într-un şuvoi ce curge, şi, la fel ca bulboanele dintr-un curent, unele pot reveni şi persista într-un mod mai mult sau mai puţin stabil, în timp ce altele sunt trecătoare şi dispar aproape la fel de repede cum apar. Ideea holografică aruncă lumină şi asupra legăturilor inexplicabile care se produc uneori între doi sau mai mulţi indivizi. Un exemplu faimos de asemenea sistem de verigi de legătură este întruchipat de conceptul inconştientului colectiv al psihiatrului elveţian Carl Gustav Jung. La începutul carierei sale, Jung s-a convins că visele, lucrările de artă, fanteziile şi halucinaţiile pacienţilor săi conţineau adesea simboluri şi idei care nu puteau fi explicate în întregime ca produse ale trecutului lor personal. În schimb, asemenea simboluri se asemănau mult cu imagini şi teme ale marilor mitologii şi religii ale lumii. Jung a tras concluzia că miturile, visele, halucinaţiile şi viziunile religioase izvorăsc toate din această sursă, un inconştient colectiv care este partajat de toţi oamenii. O experienţă care l-a condus pe Jung la această concluzie a avut loc în 1906 şi a implicat halucinaţia unui tânăr suferind de schizofrenie paranoidă. Într-o zi, în timp ce îşi făcea plimbarea, Jung la găsit pe tânăr stând la o fereastră şi uitându-se fix la soare. Bărbatul ăşi mişca şi capul dintr-o parte în alta într-o manieră curioasă. Când Jung l-a întrebat ce face, el i-a explicat că se uita la penisul soarelui, şi când îşi mişca capul dintr-o parte în alta, penisul soarelui se mişca şi făcea să bată vântul. La vremea aceea, Jung a văzut afirmaţia bărbatului ca pe un rezultat al unei halucinaţii. Dar câţiva ani mai târziu, a întâlnit din întâmplare o traducătoare a unui text religios persan, vechi de două mii de ani, care i-a schimbat părerea . Textul consista dintr-o serie de ritualuri şi invocaţii concepute să inducă viziuni. Textul descria una din viziuni şi spunea că dacă participantul se uita la soare, el vedea un tub atârnând în jos, şi când tubul se mişca dintr-o partea în alta, făcea să bată vântul. Cum circumstanţele făceau extrem de improbabilă posibilitatea ca bărbatul să fi avut vreun contact cu textul conţinând ritualul, Jung a tras concluzia că viziunea omului nu a fost pur şi simplu un produs al minţii sale inconştiente, ci a izbucnit dintr-un nivel mai profund, din inconştientul colectiv al rasei umane însăşi. Jung a numit aceste imagini arhetipuri şi el credea că sunt atât de vechi, încât ar fi ca şi cum fiecare dintre noi ar avea amintirile unui om bătrân de două milioane de ani, zăcând în întuneric undeva, în adâncurile minţilor noastre inconştiente. Deşi conceptul de subconştient colectiv al lui Jung a avut un impact enorm în psihologie şi psihiatrie şi este acum îmbrăţişată de mii de psihologi şi psihiatri, înţelegerea curentă a universului pe care o avem noi nu ne furnizează nici un mecanism pentru a explica existenţa acestuia. Interconectabilitatea tuturor lucrurilor prevăzută de modelul holografic oferă, totuşi, o explicaţie. Într-un univers în care toate lucrurile sunt interconectate la infinit, toate conştiinţele sunt, de asemenea interconectate. În ciuda aparenţelor, noi suntem fiinţe fără limite. Ori, după cum declara Bohm: „În adâncuri, conştiinţa umanităţii este una.” Dacă fiecare din noi are acces la cunoaşterea inconştientă a întregii rase umane, de ce nu suntem enciclopedii mobile? Psihologul Robert M. Anderson Jr., de la Rensselaer Polytechnic Institute din Troy, New York, crede că e aşa pentru că noi suntem capabili să accesăm în ordinea implicită doar informaţia care este direct relevantă pentru memoriile noastre. Anderson numeşte acest produs selectiv rezonanţă personală şi îl compară cu un diapazon acordat pe o vibraţie care va rezona cu (sau va induce o vibraţie în) alt diapazon numai dacă al doilea diapazon are structură, formă şi dimensiune similară. „Datorită rezonanţei personale, relativ puţine din aproape infinita varietate de „imagini” conţinute în structura holografică a universului sunt disponibile conştiinţei personale a unui individ”, spune Anderson. „De aceea, când cu secole în urmă, persoane iluminate au aruncat o privire la această conştiinţă unitară, ele nu au scris teoria relativităţii, pentru că nu studiau fizica într-un context similar cu cel în care a studiat-o Einstein.” Un alt cercetător care crede că ordinea implicită a lui Bohm are implicaţii în psihologie este psihiatrul Montague Ullman, fondatorul Dream Laboratory (Laboratorul visului) de la Maimonides Medical Center din Brooklyn, New York şi profesor emerit al clinicii de psihiatrie de la Albert Einstein College of Medicine, de asemenea din New York. Interesul iniţial al lui Ullman pentru conceptul holografic s-a născut din presupunerea acestuia că toţi oamenii sunt interconectaţi în ordine holografică. A avut motive bune pentru acest interes. De-a lungul ailor ’60 şi ’70, el a fost responsabil pentru multe din experimentele ESP asupra viselor. Chiar şi astăzi acele experimente de la Maimonides se menţin printre cele mai bune dovezi empirice că, cel puţin în visele noastre, suntem capabili să comunicăm unul cu altul pe căi ce nu pot fi explicate în prezent. Într-un experiment tipic, unui voluntar plătit, care pretindea că posedă capacităţi paranormale, i s-a cerut să doarmă într-o cameră din laborator, în timp ce o persoană într-o altă cameră se concentra asupra unor tablouri alese la întâmplare şi încerca să îl facă pe voluntar să viseze imaginile pe care acestea le conţineau. Uneori rezultatele au fost neconcludente. Dar alteori, voluntarii au avut vise care erau influenţate în mod clar de tablouri. De exemplu, când tabloul ţintă a fost Animalele lui Tamayo, o pictură care înfăţişa doi câini arătâdu-şi dinţii şi urlând deasupra unei grămezi de oase, subiectul testat a visat că era la un banchet unde nu era destulă carne şi fiecare se uit prudent la celălalt pe când mâncau cu lăcomie porţiile ce le fuseseră alocate. În alt experiment, pictura ţintă a fost Parisul de la o fereastră de Chagall, o pictură viu colorată care înfăţişa un bărbat privind de la o fereastră Parisul profilat pe linia orizontului. Pictura conţinea şi câteva alte trăsături neobişnuite, printre care o pisică cu o faţă de om, câteva figuri mici bărbaţi zburând prin aer şi un scaun acoperit cu flori. De-a lungul câtorva nopţi, subiectul testat a visat în mod repetat lucruri franţuzeşti, arhitectură franceză, chipul unui poliţist francez şi un bărbat în îmbrăcăminte franţuzească uitându-se lung la diferitele „straturi” dintr-un strat francez. Câteva imagini din aceste vise au părut, de asemenea, a fi referiri particulare la culorile vibrante ale tabloului şi la trăsăturile neobişnuite, cum ar fi imaginea unui grup de albine zburând în jurul florilor şi a unei sărbători asemănătoare cu Mardi Gras, unde oamenii purtau costume şi măşti. Cu toate că Ullman crede că asemenea descoperiri sunt dovezi ale stării fundamentale de interconectabilitate despre care vorbeşte Bohm, el este de părere că un exemplu încă mai profund de întreg, holografic, poate fi găsit într-un alt aspect al stării de vis. Aceasta este capacitatea sinelui nostru care visează de a fi mult mai înţelept decât suntem noi înşine în stare de veghe. De exemplu, Ullman spune, că, în practica sa de psihanalist, el putea avea un pacient care părea complet neluminat când era treaz – rău, egoist, arogant, profitor şi manipulativ; o persoană care sfărâmase şi dezumanizase toate relaţiile sale interpersonale. Dar indiferent cât de orb spiritual poate fi un individ, sau cât de puţin dornic să-şi recunoască propriile deficienţe, în mod invariabil visele descriu slăbiciunile sale cu onestitate şi conţin metafore care par menite să îl împingă cu blândeţe într-o stare de mai profundă conştiinţă de sine. Mai mult, asemenea vise nu se produceau numai o dată. În cursul practicii sale, Ullman a observat că atunci când unul din pacienţii săi nu reuşea să recunoască sau să accepte un adevăr despre sie, acel adevăr ieşea la suprafaţa iar şi iar în visele sale, cu diferite măşti metaforice şi se lega ci diferite experienţe asociate din trecutul său, dar întotdeauna într-o aparentă încercare de a-i oferi acestuia şanse noi de a se învoi cu adevărul. Pentru că un om poate ignora sfaturile din visele sale şi să trăiască totuşi o sută de ani, Ullman crede că procesul de automonitorizare se luptă pentru ceva mai mult decât bunăstarea individului. El crede că natura este preocupată de supravieţuirea speciei. De asemenea, el este de acord cu Bohm în ce priveşte importanţa întregului şi este de părere că visele sunt calea prin care natura încearcă să contracareze voinţa noastră necontrolată, viciul nostru de a fragmenta lumea ce pare necontenit. „Un individ se poate deconencta de la tot ce este cooperare, sens şi iubire şi totuşi să supravieţuiască, dar naţiunile nu au parte de acest lux. Dacă nu învăţăm să depăşim toate modalităţile prin care am fragmentat rasa umană, din punct de vedere naţional, religios, economic sau oricare altul, vom continua să ne situăm într-o poziţie în care putem să distrugem accidental tot tabloul,” spune Ullman. „Singurul mod în care putem face asta este să privim cum ne fragmentăm existenţa ca fiinţe individuale. Visele reflectă experienţa noastră individuală, dar se menţine conectabilitatea la nivel de specie pentru că există o nevoie fundamentală mai mare de a perpetua specia. ” Care este sursa şuvoiului nesfârşit de înţelepciune care bolboroseşte în visele noastre? Ullman admite că nu ştie, dar ne oferă o presupunere. Dat fiind că ordinea implicită reprezintă într-un sens o sursă infinită de informaţii, poate că ea este originea acestui fond mai mare de cunoştinţe. Poate că visele sunt o punte între ordinea percepută şi cea nonmanifestă şi reprezintă o „transformarea naturală a implicitului în explicit”. Dacă Ullman are dreptate cu această presupunere, concepţia psihoanalitică tradiţională despre vise este întoarsă cu susul în jos, pentru că în loc ca în conţinutul visului să fie ceva care urcă în conştiinţă dintr-un substrat primitiv al personalităţii, ar fi adevărat tocmai opusul. Fizicianul Fred Alan Wolf: „Dacă ar exista un observator „acolo” unde aceste „unde” se focalizează, acest observator ar fi îmbăiat în scenă, iar scena care vine spre „focar” îl va „conţine. În acest fel experienţa visului va părea „lucidă”.” Ca şi Pribram, Wolf crede că minţile noastre creează iluzia realităţii „acolo afară”, prin selectarea-interpretarea unei fracţiuni din domeniul infinit de frecvenţe de unde de probabilitate (dar nu la nivel cerebral, de creier, ci undeva mult mai în adânc). El crede că aceste procese sunt şi ceea ce permite visătorului lucid să creeze realităţi subiective în care lucruri ca pardoselile de marmură şi florile sunt la fel de tangibile şi reale ca şi corespondentele lor aşa-numite obiective. În realitate, el crede că această capacitate a noastră de a fi lucizi în timpul visurilor, sugerează că, poate să nu existe prea mare diferenţă între lumea liberă şi lumea dinăuntrul capetelor noastre. „Când observatorul şi obiectul observat se pot separa şi se poate spune: acesta este obiectul observat şi acesta este observatorul, ceea ce este un efect ce pare să fie deţinut în stare de luciditate, atunci eu cred că este discutabil dacă visul (lucid) ar trebui să fie considerat subiectiv.” Wolf postulează că visele lucide (şi probabil toate visurile) sunt de fapt vizite în universuri paralele. Ele sunt chiar holograme mai mici, într-o hologramă cosmică mai mare şi mai cuprinzătoare. El sugerează chiar că, capacitatea de a visa lucid ar putea fi numită mai potrivit conştienţă a universurilor paralele. Ulmann consideră că unele aspecte ale psihozei pot fi, de asemenea explicate de către concepţia holografică. Atât Bohm cât şi Pribram observaseră că experienţele pe care misticii le relataseră de-a lungul anilor – ca sentimentul de uniune cosmică cu universul, un simţ al unităţii cu tot ce este viaţă etc – sunau foarte asemănător cu descrierile „ordinii implicite”. Ei sugerează că probabil misticii sunt cumva capabili să străpungă cu privirea dincolo de realitatea explicită normală şi să arunce o privire la calităţile ei mai profunde, mai holografice. Ulmann crede că psihoticii sunt de asemenea capabili să experimenteze anumite aspecte ale nivelului holografic al realităţii. Dar, din cauză că ei sunt incapabili să ordoneze experienţele lor în mod raţional, aceste ocheade sunt numai parodii tragice ale unora relatate de mistici. De exemplu, schizofrenicii relatează adesea sentimente de uniune oceanică cu universul, dar într-un mod magic, iluzoriu. Ei descriu un sentiment de pierdere a graniţelor dintre ei înşişi şi alţii, o convingere care îi face să creadă că gândurile lor nu mai sunt intime. Ei cred că sunt capabili să citească gândurile altora. Şi în loc să vadă oameni, obiecte şi concepte ca pe lucruri individuale, ei le văd adesea ca aparţinând unor subclase din ce în ce mai mari, o tendinţă care pare să fie o cale de a exprima calitatea holografică a realităţii în care se găsesc ei înşişi. Ei încearcă să transfere sentimentul lor de unitate neştirbită în modul în care văd spaţiul şi timpul. Studiile au arătat că schizofrenicii tratează adesea opusul oricărei relaţii ca fiind identică cu relaţia. De exemplu, conform modului de gândire a schizofrenicului, să spui că „evenimentul A urmează evenimentului B”, este tot una cu a spune că „evenimentul B urmează evenimentului A”. Ideea unui eveniment care urmează altui eveniment în orice fel de secvenţă în timp este fără sens, pentru că toate momentele în timp sunt văzute ca fiind egale. Acelaşi lucru este valabil şi pentru relaţiile spaţiale. Dacă capul unui om este deasupra umerilor, atunci umerii sunt şi ei deasupra capului. Ca imaginea de pe un film holografic, lucrurile nu mai au o localizare precisă, iar relaţiile spaţiale încetează să mai aibă sens. Ulmann crede că anumite aspecte ale gândirii holografice sunt încă mai pronunţate la maniacii depresivi. Pe când schizofrenicul prinde numai răbufniri ale ordinii profunde, maniacul este profund implicat în ea şi se identifică grandios cu potenţialul ei infinit. „El nu poate menţine toate gândurile şi ideile care îi vin într-un mod atât de copleşitor. Trebuie să mintă, să disimuleze şi să manipuleze lucrurile despre el, astfel încât să le potrivească cu perspectiva sa expansivă. Rezultatul final, desigur, este în cea mai mare măsură haos şi confuzie amestecate ocazional cu izbucniri de creativitate şi succes în realitatea consensuală.” În schimb, maniacul devine depresiv după ce se întoarce din vacanţa sa suprarealistă şi dă ochii din nou cu întâmplările şi riscurile vieţii zilnice. Dacă este adevărat că noi toţi întâlnim aspecte ale ordinii implicite când visăm, de ce aceste întâlniri nu au asupra noastră acelaşi efect pe care îl au asupra psihoticilor? Un motiv, spune Ullman, este că noi lăsăm în urmă logica unică şi provocatoare a visului atunci când ne trezim. Datorită stării sale, psihoticul este forţat să se lupte cu ea în timp ce încearcă să funcţioneze simultan în realitatea zilnică. Ulmann teoretizează că atunci când visăm, cei mai mulţi dintre noi au un mecanism natural de protecţie care ne împiedică să intrăm în contact cu ordinea implicită („lumea” de „unde” vin miturile) mai mult decât putem suporta. Putem chiar spune că nebunia este o iniţiere avant la lettre, necontrolată şi neasimilată. Dar putem învăţa să înţelegem mai bine lumea miturilor, studiind gândirea neliniară a nebunilor, geniilor şi misticilor. O altă mare contribuţie a lui Jung a fost definirea conceptului de sincronicitate. Sincronicităţile sunt coincidenţe care sunt atât de neobişnuite şi de pline de înţeles, încât ar putea fi atribuite cu greu doar întâmplării. Fiecare dintre noi a experimentat o sincronicitate într-un moment al vieţii, cum ar fi sa învăţăm un cuvânt nou ciudat şi apoi îl auzim folosit într-o emisiune de ştiri câteva ore mai târziu, sau când ne gândim la un subiect obscur şi apoi remarcăm alţi oameni vorbind despre el. Există, totuşi, un alt fel de sincronicitate care este remarcabilă nu numai pentru că este improbabilă, ci şi pentru relaţia ei aparentă cu evenimentele care au loc adânc în psihicul uman. Exemplul clasic pentru aceasta este povestea scarabeului a lui Jung. Jung trata o femeie care aborda viaţa într-un mod atât de neclintit de raţional, încât era dificil pentru ea să beneficieze de pe urma terapiei. După mai multe şedinţe frustrante, femeia i-a spus lui Jung despre un vis cu un scarabeu. Jung ştia ca în mitologia egipteană scarabeul reprezenta renaşterea şi s-a întrebat dacă mintea inconştientă a femeii anunţa simbolic că era pe punctul de a trece printr-un fel de renaştere psihologică. Era gata să-i spună aceasta, când ceva a bătut la fereastră iar el a ridicat capul, văzând chiar un scarabeu verde-auriu pe partea cealaltă a geamului (a fost singura dată când un scarabeu a apărut la geamul lui Jung). A deschis fereastra şi i-a îngăduit scarabeului să zboare în cameră pe când el îşi prezenta interpretarea visului. Femeia a fost aşa de uimită, încât şi-a temperat raţionalitatea excesivă şi, din acel moment, răspunsul la terapie s-a îmbunătăţit. Jung a întâlnit multe asemenea coincidenţe pline de înţeles în timpul activităţii sale terapeutice şi a observat că aproape întotdeauna ele însoţeau perioade de intensitate emoţională şi transformare: schimbări fundamentale în convingeri, capacităţi noi şi bruşte de înţelegere, decese, naşteri, chiar schimbări de profesie. A observat şi că ele tindeau să culmineze când noua realizare sau înţelegere era chiar pe punctul de a ieşi la suprafaţă în conştiinţa unui pacient. Pe măsură ce ideile sale au devenit mai larg cunoscute, alţi terapeuţi au început să relateze propriile experienţe legate de sincronicitate. De exemplu, psihiatrul Carl Afred Meier, din Zurich, mult timp unul din asociaţii lui Jung, povesteşte despre o sincronicitate care s-a întins pe mulţi ani. O americancă care suferea de o depresie severă a făcut tot drumul de la Wuchang, China, pentru a fi tratată de Meier. Era chirurg şi condusese un spital de misiune în Wuchang timp de douăzeci de ani. Ea se implicase şi în cultură şi era expertă în filozofia chineză. În cursul terapiei i-a spus lui Meier despre un vis în care văzuse spitalul cu una din aripi distrusă. Pentru că identitatea sa era aşa împletită cu spitalul, Meier a simţit că visul îi spunea că ea îşi pierdea sentimentul de sine, identitatea sa americană, şi că aceasta era cauza depresiei sale. A sfătuit-o să se întoarcă în Statele Unite, iar când a făcut-o, depresia ei a dispărut rapid, exact cum prezisese Meier. Înainte de plecare, el a pus-o să facă şi o schiţă a spitalului care se ruina. Ani mai târziu, japonezii au atacat China şi au bombardat spitalul din Wuchang. Femeia i-a trimis lui Meier un exemplar al revistei Life care conţinea o fotografie pe două pagini a spitalului distrus parţial, iar aceasta era identică cu desenul pe care îl făcuse ea cu nouă ani în urmă. Mesajul simbolic şi foarte personal al visului ei trecuse cumva în afară, dincolo de graniţele psihicului său, în realitatea fizică. Datorită naturii lor izbitoare, Jung s-a convins că asemenea sincronicităţi nu erau evenimente întâmplătoare, ci aveau de fapt legătură cu procesele psihologice ale indivizilor care le experimentau. Cum nu se putea concepe în ce fel un eveniment adânc psihic putea provoca un eveniment sau o serie de evenimente în lumea fizică, cel puţin în sensul clasic, el a presupus că vreun principiu nou trebuie să fie implicat, un principiu de conectare acazual, până atunci necunoscut ştiinţei. La început, când Jung a avansat această idee, cei mai mulţi fizicieni nu au luat-o în serios (cu toate că un fizician eminent al vremii, Wolfgang Pauli, a considerat că era destul de importantă ca să fie coautor cu Jung al unei cărţi pe acest subiect, Interpretarea naturii psihicului. Dar acum, când a fost stabilită existenţa conexiunilor nonlocale, unii fizicieni privesc cu alţi ochi idee lui Jung. (După cum s-a menţionat, efectele nonlocale nu se datorează unei relaţii cauză-efect şi sunt deci cauzale). Fizicianul Paul Davies declară: „Aceste efecte cuantice nonlocale sunt într-adevăr o formă de sincronicitate în sensul că ele stabilesc o legătură – mai precis o corelaţie – între evenimente pentru care orice formă de legătură cauzală este oprită”. Un alt fizician care ia în serios sincronicitatea este F. David Peat. Peat crede că sincronicităţile de tip Jung nu numai că sunt reale, dar oferă dovezi suplimentare despre ordinea implicită. După cum am văzut, conform lui Bohm, aparenta separare a conştiinţei de materie este o iluzie, un artefact/lucru făcut de om care se întâmplă numai după ce ambele s-au dezvăluit în lumea explicită a obiectelor şi a timpului secvenţial. Dacă nu există diviziune între minte şi materie în implicit, substratul din care se trag toate lucrurile, atunci nu este anormal să te aştepţi că realitatea ar putea fi totuşi străbătută de urme ale acestei conectivităţi adânci. Peat crede că sincronicităţile sunt prin urmare „slăbiciuni” în ţesătura realităţii, rupturi momentane care ne îngăduie o privire rapidă la ordinea imensă şi unitară de dedesubtul întregii naturi. Altfel spus, Peat crede că sincronicităţile dezvăluie absenţa diviziunii între lumea fizică şi realitatea noastră psihologică interioară. Astfel, relativa lipsă a experienţelor sincrone din vieţile noastre arată nu numai măsura, gradul în care ne-am fragmentat sinele din câmpul general al conştiinţei, ci şi gradul în care ne-am izolat de potenţialul infinit şi orbitor al ordinilor mai profunde ale minţii şi realităţii. După Peat, atunci când experimentăm o sincronicitate, ceea ce experimentăm cu adevărat „este mintea omenească operând, pentru o clipă, în ordinea sa adevărată şi extinzându-se peste tot în societate şi natură, mişcându-se prin ordini de subtilitate crescândă, ajungând mai presus de sursa minţii şi materiei, în însăşi puterea creatoare.” Aceasta este o noţiune uluitoare. Practic toate prejudecăţile noastre de bun simţ despre lume sunt bazate pe premiza că realitatea subiectivă şi realitatea obiectivă sunt foarte mult separate. Acesta este motivul pentru care sincronicităţile ne par atât de inexplicabile şi ne nedumiresc atâta. Dar dacă în cele din urmă nu există nici o diviziune între lumea fizică şi procesele noastre psihologice interioare, atunci trebuie să fim pregătiţi să schimbăm mai mult decât înţelegerea noastră de bun-simţ a universului, pentru că implicaţiile sunt ameţitoare. O implicaţie este că realitate obiectivă este în mai mare măsură ca un vis decât am suspectat anterior. De exemplu, imaginaţi-va visând că staţi la o masă şi luaţi cina cu şeful dumneavoastră şi cu soţia. După cum ştiţi din experienţă, toate proptelele diferite din vis – masa, scaunele, farfuriile, solniţele pentru sare şi piper – par să fie obiecte. Imaginaţi-vă de asemenea şi că experimentaţi o sicronicitate în vis; poate vi se serveşte un fel de mâncare deosebit de neplăcut, iar când îl întrebaţi pe chelner ce este, el vă va spune că numele mâncării este Şeful Tău. Realizând că neplăcerea mâncării trădează adevăratele sentimente pe care le aveţi pentru şeful dumneavoastră, vă simţiţi stânjenit şi vă întrebaţi cum un aspect al sinelui „interior” al dumneavoastră a reuşit să se reverse în realitatea „exterioară” a scenei pe care o visaţi. Desigur, de îndată ce vă treziţi realizaţi că sincronicitatea nu era de loc atât de ciudată, pentru că nu exista de fapt nici o diviziune între sinele dumneavoastră „interior” şi realitatea „exterioară” a visului. În mod similar, realizaţi că aparenta separare a diferitelor obiecte din vis era de asemenea o iluzie, pentru că totul fusese produs de o ordine mai adâncă şi mai fundamentală – întregimea neştirbită a propriei minţi inconştiente. Dacă nu există nici o diviziune între lumea mentală şi cea fizică, aceleaşi calităţi sunt adevărate şi pentru realitatea obiectivă. După Peat, aceasta nu înseamnă că universul material este o iluzie, pentru că implicitul şi explicitul joacă amândouă un rol în actul de creare a realităţii. Nici nu înseamnă că imaginea unui trandafir odată ce este înregistrată pe un film holografic. Pur şi simplu înseamnă că noi suntem din nou ca vârtejurile dintr-un râu, unici, dar inseparabili din cursul naturii. Sau, cum spune Peat, „sinele trăieşte, dar ca un aspect al unei mişcări mai subtile, care implică ordinea întregului conştiinţei.” Şi aşa am parcurs un cerc complet, de la descoperire că conştiinţa conţine întregul realităţii obiective – întreaga istorie a vieţii biologice pe planetă, religiile şi mitologiile lumii şi dinamica celulelor sanguine şi a stelelor – până la descoperirea că universul material poate conţine de asemenea în urzeala şi bătătura sa procesele cele mai intime ale conştiinţei. Aşa este natura conectivităţii profunde care există între toate lucrurile într-un univers holografic. NDE (near death experiences) Un om este pe moarte şi deodată se trezeşte plutind deasupra corpului său şi privind ce se petrece. În decursul a câteva clipe el călătoreşte cu mare viteză printr-o zonă de întuneric sau un tunel. Intră într-un tărâm de lumină orbitoare şi este întâmpinat călduros de prietenii şi rudele decedate recent. Frecvent el aude o muzică indescriptibil de frumoasă şi vede privelişti – lunci unduitoare, văi pline cu flori şi râuri înspumate – mai frumoase decât orice lucru pe cere l-a văzut pe pământ. În această lume plină de lumină el nu mai simte durere sau teamă şi este cuprins de un sentiment copleşitor de bucurie, iubire şi pace. El întâlneşte o „fiinţă (sau fiinţe) de lumină”, care emană un sentiment de enormă compasiune şi este îndemnat de acesta (acestea) să treacă printr-o „revedere a vieţii”, o reluare panoramică a vieţii sale. El devine atât de încântat de experimentarea acestei realităţi mai măreţe, încât nu mai doreşte nimic altceva decât să rămână acolo. Totuşi, fiinţa îi spune că nu i-a venit încă timpul şi în convinge să se întoarcă la viaţa sa pământească şi să reintre în corpul fizic. Ar trebui observat că aceasta este numai o descriere generală şi nu toate experienţele din preajma morţii conţin toate elementele descrise mai sus. Unele din caracteristicile menţionate mai sus pot lipsi în unele cazuri, iar alte cazuri pot conţine componente în plus. Ornamentele simbolice ale experienţelor pot de asemenea să varieze. De exemplu, cu toate că în culturile vestice cei ce trec prin experienţe din preajma morţii tind să intre pe tărâmul vieţii de apoi trecând printr-un tunel, în alte culturi aceştia pot să coboare pe un drum sau să treacă peste o apă ca să ajungă în lumea de dincolo. Cu toate acestea, există un acord uimitor între cei care trec prin această experienţă raportaţi diferitelor culturi de-a lungul istoriei. De pildă, revederea vieţii, o trăsătură care se iveşte frecvent în perioada modernă, este de asemenea descrisă în Cartea tibetană a morţilor, în Cartea egipteană a morţilor, în povestirea lui Platon despre ceea ce a experimentat Er? în timpul vizitei sale în lumea cealaltă şi în scrierile yoghine de acum 2000 de ani ale înţeleptului indian Patanjali. Similitudinile care trec peste culturi între cei care au trecut prin experienţele din preajma morţii au fost confirmate şi de studiile oficiale. Faptul că experienţele NDE sunt similare, dovedeşte că există o Sursă Unică/Una (a lumii, eului, miturilor). Universul omnijectiv „Lumea de apoi” nu este singurul tărâm în care putem întâlni apariţii holografice sculptate de credinţele noastre. Se pare că uneori putem avea asemenea experienţe pe propriul nostru nivel de existenţă. Unele dintre apariţiile miraculoase ale Fecioarei Maria nu sunt fenomene mistice, ci proiecţii holografice create de credinţele colective ale rasei umane. O viziune „marianică” ce are un iz holografic special este apariţia Fecioarei din 1879 de la Knock, Irlanda. Cu această ocazie, paisprezece persoane au văzut trei figuri strălucitoare şi de o nemişcare stranie, reprezentându-i pe Sf. Maria, Sf. Iosif şi Sf. Ioan Evanghelistul (identificat pentru că semăna mult cu o statuie a sfântului din satul din apropiere) stând pe o pajişte lângă biserică. Aceste figuri luminoase, strălucitoare, erau atât de reale, încât, atunci când martorii s-au apropiat , puteau chiar să citească scrisul din cartea pe care o ţinea Sf. Ioan. Însă când una din femeile prezente a încercat să o îmbrăţişeze pe Fecioară, braţele sale au cuprins doar aerul gol. „Figurile păreau atât de complete şi naturale, încât nu am putut să înţeleg de ce mâinile mele nu au putut să simtă ceea ce era atât de limpede şi clar pentru ochii mei.”, a scris mai târziu femeia. O altă viziune marianică în mod impresionant holografică este la fel de faimoasa apariţie a Fecioarei de la Zeitoun, Egipt. Viziunile au început în 1968, când doi mecanici auto musulmani au văzut o apariţie luminoasă a Fecioarei Maria stând pe pervazul domului central al Bisericii Copte dintr-o suburbie săracă a oraşului Cairo. În următorii trei ani, imagini tridimensionale strălucitoare ale Fecioarei Maria, ale Sf. Iosif şi ale lui Hristos copil au apărut săptămânal deasupra bisericii, uneori plutind în aer timp de şase ore. Spre deosebire de figurile de la Knock, apariţiile de la Zeitoun se mişcau în jur şi făceau semne cu mâna spre mulţimea care se aduna mereu să le vadă. Parcă pentru ca lucrurile să fie şi mai complicate pentru raţiune, erau însoţite uneori de mirosuri bisericeşti de mir percepute chiar şi de la distanţă, doar de către anumiţi oameni, care puteau să nu fie creştini. Au existat şi câteva cazuri clare de vindecări. În orice caz, şi ele aveau multe aspecte holografice. Apariţia lor era întotdeauna vestită de un fulger de lumină strălucitoare. Ca şi hologramele care se schimbă din aspectele de frecvenţe şi se focalizează treptat, apariţiile erau la început amorfe şi se închegau treptat într-o formă umană. Adesea erau însoţite de porumbei „alcătuiţi din lumină pură”, care se înălţau spre ceruri, la mari înălţimi deasupra mulţimii, dar niciodată nu îşi fâlfâiau aripile. Mai grăitor decât toate, după trei ani de manifestări şi când interesul pentru fenomen a început să dispară, figurile de la Zeitoun au dispărut şi ele, devenind din ce în ce mai vagi, până când, în ultimele câteva apariţii, erau ceva mai mult decât nori de ceaţă luminoasă. În orice caz, în timp ce erau culminante, figurile au fost văzute literalmente de sute de mii de martori şi au fost fotografiate foarte mult. „Am intervievat un număr însemnat din aceşti oameni şi când îi auzi vorbind despre ceea ce au văzut nu poţi scăpa de sentimentul că descriu un fel de proiecţie holografică”, spune filozoful Michael Grosso. În provocatoarea sa carte ”The Final Choice – Alegerea finală”, Grosso spune că, după ce a studiat mărturiile, este convins că asemenea viziuni nu sunt apariţii ale personajului istoric Maria, ci sunt de fapt proiecţii holografice create de subconştientul colectiv. Interesant, nu toate apariţiile marianice sunt tăcute. Unele, ca manifestările de la Fatima (când mişcarea şi culorile neobişnuie ale Soarelui erau observate doar pe o rază de 30 de km, iar războiul s-a terminat nu după câteva luni cum a spus „apariţia”, ci mult mai târziu) vorbesc, iar atunci când vorbesc, mesajul lor este în mod invariabil un avertisment despre apocalipsa iminentă, dacă noi, muritorii , nu ne îndreptăm pe drumul cel bun. Grosso interpretează acest lucru ca o dovadă că inconştientul colectiv uman este adânc tulburat de impactul violent al ştiinţei moderne asupra vieţii umane şi ecologiei Terrei. Visurile noastre colective sunt, în esenţă, avertizări asupra posibilităţii de a ne autodistruge. Şi alţii au fost de acord că, credinţa în Maica Domnului este forţa motivantă care face ca aceste proiecţii să apară. De pildă, în 1925, în timp ce se construia biserica coptă care a devenit teatrul manifestărilor de la Zeitoun, filantropul care a contribuit la construirea acesteia a avut un vis în care Fecioara i-a spus că Ea va apărea la biserică de îndată ce aceasta va fi terminată. Nu a apărut la momentul prezis, dar profeţia era binecunoscută în comunitate. Prin urmare acolo a existat o tradiţie de patruzeci de ani că în cele din urmă va avea loc o vizită a fecioarei Maria la acea biserică. Poate că aceste preocupări au construit treptat un „proiect” psihic al Fecioarei în biserica însăşi, adică un fond comun mereu crescând de energie psihică creată de gândurile localnicilor, care în 1968 a devenit atât de înaltă, încât o imagine a Fecioarei Maria s-a impus în realitatea fizică. Există dovezi că şi unele OZN-uri pot fi un fel de fenomene holografice. La sfârşitul anilor 1940, când oamenii au început să relateze că văd ceea ce păreau a fi nave spaţiale din alte planete, cercetătorii care au săpat destul de adânc în rapoarte pentru a înţelege că, cel puţin unele din ele trebuiau luate în serios, au presupus că acestea erau exact ceea ce păreau a fi: ocheade la nişte nave ghidate inteligent din civilizaţii mai avansate şi probabil extraterestre. Totuşi, cum întâlnirile cu OZN-urile devin mai răspândite – în special cele implicând contactele cu ocupanţii OZN-urilor – şi datele se acumulează, devine din ce în ce mai vizibil pentru mulţi cercetători că aceste aşa-numite nave spaţiale nu sunt extraterestre la origine. Unele din trăsăturile acestui fenomen care indică faptul că nu este extraterestru, includ următoarele: 1. există prea multe observaţii; au fost documentate literalmente mii de întâlniri cu OZN-uri şi cu ocupanţii lor, atât de multe încât este dificil de crezut că ar putea fi toate vizite reale din alte planete. 2. ocupanţii OZN-urilor adeseori nu au trăsăturile la care te-ai aştepta de la o formă de viaţă cu adevărat extraterestră; prea mulţi dintre ei sunt descrişi ca fiinţe umanoide care respiră aerul nostru, nu arată nici o teamă că ar putea contracta germeni pământeni, sunt bine adaptate la gravitaţia Pământului şi la emisiile electromagnetice ale Soarelui, etalează emoţii recognoscibile pe feţele lor şi vorbesc (netelepatic) limba engleză – toate sunt trăsături posibile, dar improbabile pentru adevăraţii vizitatori extratereştri. 3. ei nu se comportă ca nişte vizitatori extratereştri. În loc să-şi facă proverbiala aterizare pe pajiştea de la Casa Albă, ei apar unor fermieri şi automobilişti răzleţi. Vânează avioane cu reacţie, dar nu atacă. Ei merg iute ca săgeata pe cer, îngăduind la zeci şi uneori sute de martori să îi vadă, dar nu arată nici un interes pentru stabilirea unui contact oficial. Şi adesea, când contactează indivizi, comportamentul lor încă pare ilogic. De pildă, unul dintre tipurile de contact cel mai larg raportate este cel care implică un gen de examinare medicală. Şi totuşi, argumentabil, o civilizaţie care deţine capacitatea tehnologică de a merge pe trasee aproape de neînţeles în spaţiu-timp, mai mult ca sigur deţine cele necesare ştiinţific pentru a obţine asemenea informaţii fără nici un contact fizic, sau cel puţin fără să aibă nevoie să răpească numărul mare de oameni care par să fie victime legitimate ale acestui fenomen misterios. 4. în sfârşit, cel mai curios lucru din toate, OZN-urile nici măcar nu se comportă ca obiectele fizice. Au fost urmărite pe ecrane radar cum făceau întoarceri instantanee la unghiuri de 90 de grade, în timp ce se mişcau cu viteze enorme – o ciudăţenie care ar fi rupt în bucăţi un obiect fizic. Ele îşi pot schimba mărimea, pot dispărea instantaneu în neant, apar de niciunde, îşi schimbă culoarea şi îşi schimbă chiar forma (caracteristici etalate şi de ocupanţii lor). Pe scurt, comportarea lor nu este deloc ceea ce ai aştepta de la un obiect fizic, ci a unui lucru destul de diferit. Astrofizicianul Jacques Valeé, unul dintre cercetătorii OZN cei mai respectaţi din lume (şi modelul pentru personajul La Combe din filmul „Întâlnire de gradul trei”), a declarat recent: „Este comportamentul unei imagini, sau o proiecţie holografică”. Cum calităţile nonfizice şi holografice ale OZN-urilor devin din ce în ce mai evidente pentru cercetători, unii au tras concluzia că mai degrabă decât să fie din alte sisteme solare ori galaxii, acestea sunt de fapt vizitatori din alte dimensiuni sau alte niveluri ale realităţii. Oricum, această explicaţie nu lămureşte totuşi în mod adecvat multe din celelalte aspecte bizare ale fenomenului, cum ar fi motivele pentru care OZN-urile nu stabilesc contacte oficiale, de ce se comportă atât de absurd şi aşa mai departe. Într-adevăr, insuficienţa explicaţiei extradimensionale, cel puţin în termenii în care a fost formulată iniţial, devine doar mai evidentă pe măsură ce alte aspecte neobişnuite ale fenomenului OZN intră în obiectiv. Unul dintre cele mai derutante aspecte este înmulţirea dovezilor că întâlnirile cu OZN-uri sunt mai puţin o experienţă obiectivă şi mai mult una subiectivă sau una psihologică. De pildă, binecunoscuta „călătorie întreruptă” a lui Betty şi Barney Hill, unul dintre cele mai atent documentate cazuri de răpiri de către OZN-uri din arhive, pare să fi fost un contact extraterestru în toate privinţele, cu o singură excepţie: comandantul OZN-ului era îmbrăcat cu o uniformă nazistă, lucru care nu are sens dacă răpitorii familiei Hill ar fi fost cu adevărat vizitatori din alte civilizaţii, dar are sens dacă evenimentul a fost de natură psihologică şi mai asemănător cu un vis sau halucinaţie, experienţe care conţin adesea simboluri şi evidente fisuri deconcertante în logică. Alte întâlniri cu OZN-uri au un caracter încă şi mai suprarealist şi asemănător cu visul, iar în literatură se pot găsi adesea cazuri în care entităţi OZN cântă cântece absurde sau aruncă cu obiecte ciudate (cum ar fi cartofi) în martori; cazuri care încep ca simple răpiri la bordul navei, dar se termină ca nişte călătorii halucinante printr-o serie de realităţi danteşti; şi cazuri în care umanoizi extratereştri îşi schimbă forma în păsări, insecte gigantice şi alte creaturi fantasmagorice. Prin 1959, şi înainte chiar ca multe din aceste mărturii să apară, componenta psihologică şi arhetipală a fenomenului OZN l-a inspirat pe Carl Jung să presupună că „farfuriile zburătoare” erau în realitate un produs al inconştientului uman colectiv şi un fel de mit modern în curs de creare. În 1969, pe măsură ce dimensiunea mitică a experienţelor OZN a devenit şi mai clară, Jacques Valeé a dus observaţia cu un pas mai departe. În cartea sa „Paşaport pentru Magonia”, el scoate în evidenţă faptul că, departe de a fi un fenomen nou, în realitate OZN-urile par a fi un fenomen foarte vechi în veşminte noi şi seamănă cu diferite tradiţii folclorice, de la descrierile elfilor şi gnomilor din ţările europene la povestirile medievale cu îngeri şi la fiinţele supranaturale descrise în legendele nativilor americani. Sau, cineva-ceva accesează imaginile arhetipale din inconştientul colectiv al omenirii, folosindu-se de acestea. Comportarea absurdă a entităţilor OZN este la fel cu comportarea poznaşă a elfilor şi zânelor din legendele celtice, a zeilor scandinavi şi a figurilor înşelătoare dintre nativii americani, spune Jacques Valeé. Când sunt dezgolite până la arhetipurile lor fundamentale, toate fenomenele de acest fel sunt o parte a unui ceva mai vast, care pulsează, un ceva proteiform care îşi schimbă înfăţişarea pentru a corespunde culturii şi epocii în care se manifestă, dar care a fost împreună cu rasa umană de mult, mult timp. Ce este acest ceva? În „Paşaport pentru Magonia”, Valeé nu dă nici un răspuns concret (poate că nici nu se poate da) şi spune numai că acesta pare să fie inteligent, în afara spaţiu-timpului şi să fie fenomenul pe care sunt întemeiate toate miturile. Ce sunt atunci OZN-urile şi toate fenomenele înrudite? Valeé spune că nu putem exclude posibilitatea ca acestea să fie expresia unei inteligenţe nonumane extraordinar de avansate, o inteligenţă care ne depăşeşte atât de mult, încât logica ei ne apare doar ca o absurditate. Dar dacă acest lucru este adevărat, cum trebuie să explicăm concluziile experţilor în mitologie, de la Mircea Eliade la Joseph Campbell, că miturile sunt o expresie organică şi necesară a rasei umane, un produs uman „secundar”, la fel de inevitabil ca limbajul şi arta? Putem oare accepta cu adevărat că psihicul uman colectiv este atât de neproductiv şi pueril încât a produs mituri numai ca răspuns la o altă inteligenţă? Şi totuşi, dacă fenomenul OZN şi celelalte legate de el sunt doar proiecţii psihice, cum trebuie să explicăm urmele fizice pe care le lasă, cercurile arse şi imprimările adânci în pământ găsite la locurile aterizărilor, traiectoriile inconfundabile pe care le produc pe ecranele radarelor şi cicatricile şi semnele de incizii pe care le lasă pe oamenii asupra cărora realizează examinări medicale? “Doar” prin efecte psihokinetice? Asemenea fenomene sunt dificil de clasificat din cauză că noi încercăm să le introducem într-o imagine a realităţii care este fundamental incorectă. Dat fiind că fizica cuantică ne-a arătat că mintea şi materia sunt înlănţuite într-un mod complicat şi de neînţeles pentru raţiune, s-a sugerat că OZN-urile şi fenomenele înrudite sunt dovezi suplimentare ale acestei lipse fundamentale de diviziune între lumea psihologică şi cea fizică. Ele sunt într-adevăr un produs al psihicului uman colectiv, dar ele sunt de asemenea destul de reale. Altfel spus, ele sunt ceva ce rasa umană nu a învăţat încă să înţeleagă în modul potrivit, un fenomen care nu este nici subiectiv, nici obiectiv, ci „omnijectiv”, un termen propus de Michael Talbot pentru a se referi la această stare de existenţă neobişnuită, asemănător termenului „imaginal” folosit de Corbin pentru a descrie aceeaşi stare vagă, neclară a realităţii, în contextul experienţelor mistice ale sufiţilor. Reacţia pământenilor la fenomenul E.T. e asemănătoare cu reacţia băştinaşilor în cadrul viziunii „cargo cults” din mitologie. Acest punct de vedere a devenit din ce în ce mai răspândit printre cercetători. Într-un articol al său, Kenneth Ring aduce argumente că întâlnirile cu OZN-uri sunt experienţe imaginale şi sunt similare nu numai cu confruntările cu lumea reală (dar aceea creată de minte), pe care le trăiesc indivizii în timpul experienţelor din pragul morţii, ci şi cu realităţile mitice pe care şamanii le întâlnesc în timpul călătoriilor prin dimensiunile mai subtile. Acestea sunt, pe scurt, dovezi suplimentare că realitatea este o hologramă multistratificată generată de minte. Astfel apar conexiuni între domenii care, în cea mai mare parte, fuseseră studiate de categorii diferite de savanţi. Şamanismul tinde să fie adăugat la antropologie. Experienţele din pragul morţii sunt studiate de psihologi şi specialişti în medicină. Stanislaf Grof studiază experienţele psihedelice din perspectiva psihologiei transpersonale. Există motive întemeiate pentru a spera că imaginalul poate fi, iar holograficul s-ar putea dovedi a fi perspective care pot permite să vedem nu identitatea, ci înlănţuirea şi înrudirea acestor tipuri de experienţe. Dr. Peter Rojcewicz, folclorist la Juilliard School din New York, a ajuns şi el la concluzia că OZN-urile sunt omnijective. El crede că a venit timpul ca folcloriştii să înţeleagă că, probabil, toate fenomenle discutate de Valeé în „Paşaport pentru Magonia” sunt la fel de reale pe cât sunt de simbolice pentru procesele din adâncul psihicului uman. „Există acolo un continuum de experienţe unde realitatea şi imaginaţia curg imperceptibil una în alta”, declară el, apreciind că acest continuum este o dovadă suplimentară a unităţii tuturor lucrurilor despre care vorbeşte fizicianul David Bohm, iar în lumina dovezilor că asemenea fenomene sunt imaginale/omnijective, nu mai este scuzabil pentru folclorişti să le trateze ca simple credinţe/superstiţii. Numeroşi alţi cercetători, inclusiv Valeé, Grosso şi Whitley Strieber, autorul cărţii de mare succes „Communion - Comuniune” şi una dintre victimele celebre ale unei răpiri OZN spun că întâlnirile cu fiinţele din OZN-uri „pot fi prima noastră descoperire cuantică în lumea la scară largă: Chiar actul de a observa poate să o creeze ca realitate concretă, cu înţelegere, definire şi o conştiinţă proprie”. Ceva în genul scenariului povestirii SF „Lumea Alisei” scrisă de Sam Lundvall, în care oamenii se intâlnesc cu personajele din mituri în formă obiectivată, palpabilă în realitatea de zi cu zi, războindu-se fără nici o şansă cu propriul lor inconştient colectiv. Există un consens crescând printre cercetătorii acestui fenomen misterios că imaginalul nu este limitat la tărâmul de după moarte, ci s-a revărsat în aparenta soliditate a lumii noastre de lemn şi piatră. Nemaifiind închişi în viziunile şamanilor, vechii zei au venit cu bărcile lor cereşti drept în pragul generaţiei computerului, numai că în loc de corăbii cu cap de dragon, vasele lor sunt nave spaţiale, iar ei şi-au schimbat vechile capete de şoim cu căşti de cosmonauţi. Poate că ar fi trebuit să anticipăm cu mult înainte această revărsare a imaginalului, această fuzionare a Lumii Morţilor cu propriul nostru tărâm, pentru că, aşa cum ne-a atenţionat cândva Orfeu, poetul-cântăreţ al mitologiei greceşti: „Porţile lui Hades nu trebuie să fie descuiate, înăuntru este un popor de visuri.” Oricât de semnificativă ar fi înţelegerea acestui lucru – că multiuniversul nu este obiectiv, ci omnijectiv, că dincolo de graniţa vecinătăţii noastre sigure se întinde o vastă neasemănare, un peisaj nutritor (mai potrivit spus un peisaj al minţii), o terra incognita în aceeaşi măsură în care este astfel şi o parte din propriul nostru psihic (a se vedea şi capitolul savuros „Tonalul şi Nagualul / Insula Tonalului” din volumul „Povestiri despre Putere” al lui Carlos Castaneda) – ea nu face totuşi lumină asupra celui mai adânc mister dintre toate. Cum observă Carl Raschke, membru al Department of Religious Studies, University of Denver: „În cosmosul omnijectiv, unde OZN-urile îşi au locul pe lângă quasari şi salamandre, chestiunea statutului de veridic sau halucinant al apariţiilor strălucitoare circulare devine discutabil. Întrebarea este nu dacă ele există, sau în ce sens există, ci care este scopul ultim cărora servesc.” Cu alte cuvinte, care este identitatea ultimă a acestor fiinţe? Din nou, ca şi în cazul entităţilor întâlnite pe tărâmul din pragul morţii, nu există răspunsuri precise. La un capăt al spectrului, cercetători ca Kenneth Ring şi Michael Grosso înclină spre ideea că, în ciuda efectului lor în lumea materiei, acestea sunt mai mult proiecţie psihică decât inteligenţă nonumană. Grosso, de pildă, crede că, asemenea viziunilor marianice, ele sunt dovezi suplimentare că psihicul rasei umane este într-o stare de nelinişte. El afirmă: „OZN-urile şi celelalte fenomene extraordinare sunt manifestări ale unei tulburări în inconştientul colectiv al speciei umane.” La celălalt capăt al spectrului se află acei cercetători care susţin că, în ciuda caracteristicilor arhetipale, OZN-urile sunt mai mult inteligenţă extraterestră decât proiecţie psihică (este posibil ca ambele unghiuri de vedere să fie valide, fiecare în felul său, nefiind opuse ci complementare). De exemplu, Raschke crede că OZN-urile sunt „o materializare holografică dintr-o dimensiune conjugată a universului” şi că această interpretare „trebuie să aibă categoric prioritate faţă de ipoteza proiecţiei psihice, care se menţine cu greutate când se examinează cu atenţie caracteristicile uimitoare, vii, complexe şi consecvente ale „extratereştrilor” şi ale „navelor spaţiale” descrise de cei răpiţi ”. Şi Valeé se află în această tabără: „Eu cred că fenomenul OZN este una din modalităţile în care o formă de inteligenţă nonumană de o incredibilă complexitate comunică cu noi în mod simbolic. Nu există nici un indiciu că este extraterestră. În schimb, există dovezi crescânde că ea…vine din alte/altfel de dimensiuni care sunt dincolo de spaţiu-timp; dintr-un multivers care este tot, de jur împrejurul nostru şi de care am refuzat cu încăpăţânare să ţinem cont, în ciuda mărturiilor care ne stau la dispoziţie de milenii, poate chiar din zorii omenirii.” Probabil nici o explicaţie unică nu poate da răspunsuri pentru toate variatele aspecte ale fenomenului OZN. Dată fiind vastitatea aparentă a nivelurilor mai subtile ale realităţii există nenumărate specii nonfizice în domeniile vibratorii mai înalte. Cu toate că abundenţa de OZN-uri poate fi un semn că ele nu sunt extraterestre – dat fiind obstacolul ridicat de distanţele intergalactice imense care separă Pământul de celelalte stele din galaxie – într-un univers holografic, un univers în care pot exista o infinitate de realităţi ocupând acelaşi spaţiu cu lumea noastră, aceasta încetează nu numai să fie un punct de sprijin, ci poate fi de fapt o dovadă a cât de insondabil de abundentă în viaţa inteligentă este superholograma. Adevărul este că pur şi simplu nu avem informaţiile necesare pentru a aprecia cu câte specii nonfizice împărţim propriul nostru spaţiu. Deşi cosmosul fizic se poate dovedi a fi o Sahara ecologică, întinderile fără timp şi fără spaţiu ale cosmosului nostru lăuntric pot fi la fel de bogate în viaţă ca pădurea tropicală şi reciful de coral. Până acum cercetătorii experienţelor din pragul morţii şi ai experienţelor şamanice ne-au luat doar dincolo de graniţele acestui tărâm învăluit în nori. Nu ştim încă cât de largi sunt continentele sale sau câte oceane şi lanţuri muntoase conţine. Şi dacă suntem vizitaţi de fiinţe care sunt la fel de insubstanţiale şi plastice în formă ca şi corpurile în care se trezesc cei care trec prin experienţele din pragul morţii după ce ies în exterior, nu este de loc surprinzător că acestea ar putea apărea într-o multitudine cameleonică de forme. De fapt înfăţişarea lor adevărată ar putea să depăşească înţelegerea noastră atât de mult, încât minţile noastre organizate holografic să fie cele care le dau aceste forme. Aşa cum transformăm noi fiinţele de lumină pe care le întâlnim în timpul experienţelor din pragul morţii în personaje istorice religioase şi norii de informaţie pură în biblioteci şi instituţii de învăţământ, tot aşa minţile nostre pot să sculpteze înfăţişarea exterioară a fenomenului OZN. Adevărata realitate a acestor fiinţe este atât de transpământeană şi ciudată încât trebuie să sondăm cele mai adânci regiuni ale amintirilor noastre populare şi ale inconştientului mitologic ca să găsim simbolurile necesare pentru a le forma. Înseamnă şi că trebuie să fim extrem de grijulii în interpretarea acţiunilor lor. De exemplu, examinările medicale care sunt piesa centrală a multor răpiri OZN, ar putea fi numai o reprezentare simbolică a ceea ce se petrece. Mai degrabă decât să sondeze corpurile noastre fizice, aceste inteligenţe nonfizice ar putea sonda în realitate unele porţiuni ale noastre pentru care în prezent noi nu avem etichetări, poate anatomia subtilă a eurilor noastre energetice sau chiar a sufletelor noastre. De acest fel sunt problemele cu care ne-am confrunta dacă fenomenul ar fi într-adevăr o manifestare omnijectivă a unei inteligenţe nonumane. Pe de altă parte, dacă este posibil pentru credinţa cetăţenilor din Knok şi Zeitoun să pricinuiască apariţia unor astfel de imagini luminoase ale Fecioare, pentru minţile fizicienilor să se joace cu realitatea unui neutrino şi pentru yoghini ca Sai Baba să materializeze obiecte fizice din văzduh, se înţelege de la sine că şi noi ne-am putea pomeni acoperiţi de proiecţii holografice ale credinţelor şi miturilor noastre. Ce puţin unele experienţe anormale pot intra în această categorie. Spre exemplu, istoria ne spune că împăratul Constantin şi soldaţii săi au văzut pe cer o cruce enormă cuprinsă de flăcări, un fenomen care pare a fi nimic mai mult decât o exteriorizare psihică a emoţiilor pe care armata responsabilă pentru nimic mai puţin decât creştinarea lumii păgâne le simţea în ajunul întreprinderii istorice. Binecunoascuta manifestare a îngerilor de la Mons, în care sute de soldaţi britanici din timpul primului război mondial au văzut pe cer o apariţie imensă a Sfântului Gheorghe şi un escadron de îngeri în timp ce dădeau o luptă pe care o pierdeau de la început pe frontul din Belgia, la Mons, pare să intre de asemenea în categoria proiecţiilor psihice. Este posibil ca acea cruce în flăcări a lui Constantin să fi fost o manifestare a unei inteligenţe extradimensionale. Atunci când credinţele şi emoţiile noastre colective devin destul de înalte pentru a crea o proiecţie psihică, poate că ceea ce facem în realitate este să deschidem o uşă între această lume şi următoarea. Poate că singura dată când aceste inteligenţe pot să apară şi să interacţioneze cu noi este atunci când credinţele noastre puternice creează pentru ele un fel de nişă psihică. Un alt concept al fizicii poate fi relevant aici. După admitere faptului că agentul care permite unei particule subatomice precum un electron să vină rapid în existenţă este conştiinţa, nu ar trebui să sărim la concluzia că noi suntem singurii agenţi ai acestui proces creator, avertizează John Wheeler de la University of Texas. Noi creem particule subatomice şi prin urmare întregul univers, spune Wheeler, dar şi acestea ne creează pe noi. Fiecare îl creează pe celălalt în ceea ce numeşte el o „cosmologie în raport cu sine”. Văzute în această lumină, entităţile OZN pot fi foarte bine arhetipuri din inconştientul colectiv al rasei umane, dar şi noi putem fi arhetipuri din inconştientul lor colectiv. Noi putem fi o parte din procesele lor psihice adânci la fel de mult cum ele sunt o parte din ale noastre. Strieber a făcut şi el să răsune această idee şi spune că universul fiinţelor care l-au răpit şi al nostru „se învârt în jurul altuia” într-un act de comuniune cosmică. Spectrul evenimentelor pe care le punem laolaltă în categoria largă de întâlniri OZN poate include şi fenomene cu care nu suntem încă obişnuiţi. De pildă, cercetători care cred că acest fenomen este un fel de proiecţie psihică presupun invariabil că acesta este o proiecţie a minţii noastre colective. Totuşi, într-un univers holografic noi nu mai putem vedea conştiinţa îngrădită numai în creier. Unele aspecte ale OZN-urilor şi ale fenomenelor înrudite pot fi proiecţii ale acestor mentalităţi colective. Anumite trăsături ale întâlnirii lui Michael Harner – antropolog, cu fiinţe asemănătoare dragonilor sugerează cu siguranţă faptul că el se confrunta cu un soi de manifestare vizuală a inteligenţei moleculei ADN. În acelaşi stil Strieber a sugerat posibilitatea ca fiinţele din OZN-uri sunt „lucrul cu care seamănă forţa evoluţiei când este aplicată unei minţi conştiente”. Trebuie să rămânem deschişi la toate aceste posibilităţi. Într-un univers care este conştient până în adâncurile sale, plantele, animalele şi chiar materia însăşi pot participa toate la crearea acestor fenomene. Într-un univers holografic, un univers în care separarea încetează să existe şi cele mai lăuntrice procese ale psihicului se pot împrăştia în afară şi pot deveni o parte a peisajului obiectiv în aceeaşi măsură ca florile şi copacii, realitatea însăşi devine puţin mai mult decât un vis împărtăşit, la care participăm în masă. În dimensiunile mai înalte ale existenţei, aceste aspecte asemănătoare visului devin încă mai vizibile şi, într-adevăr, multe tradiţii au comentat acest fapt. Cartea Tibetană a Morţilor accentuează în mod repetat natura asemănătoare cu visul a tărâmului de după moarte şi tot acesta este, desigur, motivul pentru care aborigenii australieni se referă la el ca fiind timpul visului. Odată ce acceptăm această noţiune, realitatea de toate nivelele este omnijectivă şi are acelaşi statut ontologic ca un vis, întrebare devine: Al cui vis este? Cele mai multe dintre religiile şi tradiţiile mitologice care şi-au pus această întrebare dau acelaşi răspuns: Este visul unei inteligenţe divine unice, visul lui Dumnezeu. Vedele hinduse şi textele yoghine afirmă iar şi iar că universul este visul lui Dumnezeu. În creştinism, sentimentul este rezumat în spusele repetate că noi toţi suntem gânduri în mintea lui Dumnezeu, sau cum spune poetul Keats, noi toţi suntem părţi ale „lungului vis nemuritor” al lui Dumnezeu. Dar suntem visaţi oare de o inteligenţă divină unică, de Dumnezeu, ori suntem visaţi de conştiinţa colectivă a tuturor lucrurilor – de toţi electronii, particulele Z, fluturii, stelele de neuroni, castraveţii de mare, inteligenţele umane şi nonumane din univers? Aici intrăm din nou cu capul înainte în barele propriilor limitări conceptuale, pentru că într-un univers holografic această întrebare nu are sens. Nu putem întreba dacă partea creează întregul sau întregul creează partea, pentru că partea este întregul. Astfel, dacă numim conştiinţa colectivă a tuturor lucrurilor „Dumnezeu” sau pur şi simplu „conştiinţa tuturor lucrurilor”, nu schimbă situaţia. Universul este susţinut printr-un act de o asemenea creativitate măreaţă şi inefabilă, încât pur şi simplu nu poate fi redusă la asemenea termeni. Iarăşi este o cosmologie în raport cu sine. Sau, cum au spus cu atâta elocvenţă Boşimanii din Kalahari : „Visul se visează pe sine”. Oricine şi oriunde este Centrul Universului, fiecare particulă/lucru/fiinţă e vie şi cocreează Multiuniversul, nu doar omul (povestea iniţiatică „Lao Tzî şi fluturele”). Creaţia lumii relative este continuă. O pulsaţie a Multiuniversului cu o frecvenţă de 10 la puterea minus 27 (particula de timp-crononul), cam ca un neon: există/nu există. Sau ca o fântână arteziană: aceeaşi şi totuşi mereu alta. Gurile (care de fapt sunt una singură triplicitară) de proiecţie/rezorbţie a lumii la nivelul fiinţei umane sunt: Inima, Bindu-Picătura Primordială-Creştetul şi Tandenul Artelor Marţiale (la 4 lăţimi de deget sub ombilic, flotând topologic în miezul abdomenului). De fapt este Mintea /Inimă a lui Dumnezeu. Noi suntem ca degetele mâinii, iar Divinitatea este Mâna Atotproniatoare Care susţine/Este totul (a se vedea ciudatele icoane creştine, de inspiraţie orientală, în care Dumnezeu e reprezentat sub forma unei Unice Mâini). În concluzie putem spune că Partea Profundă (din Miezul fiinţei/inconştientului)învaţă partea superficială (conştientă) prin: visuri, sincronicitate, mituri etc Ea generează miturile şi, de asemenea, forma lor, evoluţia şi povestea lor (de „acolo” se nasc chiar şi întâmplările de tip „cargo cult”, precum şi cercetătorii care le studiază dintr-o perspectivă sau alta!). Dar, din ceea ce generează ea, noi percepem doar o fracţiune, în funcţie de nivelul nostru existenţial. Ambele viziuni/perspective, şi cea ştiinţifică şi cea mistică, raţionalul şi iraţionalul, conştientul şi inconştientul trebuiesc integrate într-o „totalitate/integralitate/integritate a fiinţei”. Când privim la telescop/radiotelescoape/astrofizica (macrocosmosul), la microscop/sau acceleratoare de particule (microcosmosul), ori în noi înşine, psihologia/mistica (mezocosmosul), privim la Acelaşi „Ceva”, Realitatea/Divinitatea/Sinele misticilor. Din Care se nasc şi în care se întorc, nefiind despărţite nici o clipă, cele 3 ramuri: macro, mezo, micro cosmosul. Ştiinţa, arta şi mistica se ocupă cu Acelaşi. Numai că Tradiţia are o vechime şi un randament mult mai mari. A căuta doar dintr-o parte şi în general a căuta ceea ce suntem deja dintotdeauna seamănă cu koanul Zen: „Căutaţi pisica neagră din casă, când e complet întuneric, iar pisica nu e acasă. Şi nici măcar nu există!” Nu întâmplător Schroedinger s-a referit la „pisica” vie/moartă (continuumul viaţă-moarte cu cei 2 poli ai săi: starea de viu şi starea de mort; de aceea catolicii aprind lumânările în comun pentru vii şi pentru morţi; iar cineva a spus cândva, viu fiind: „Nu-mi dau seama dacă sunt viu sau mort.”), în paradoxul său din fizică, iar maestrul Zen a tăiat pisica cu sabia când elevii nu au ştiut/trăit răspunsul la koan. Iar la noi se spune: „A rupe coada pisicii.”- pentru o rezolvare radicală şi curajoasă/îndrăzneaţă. Capitolul 2 Modul de acţiune a mitului / Mecanisme de acţiune Propuneri Motto: Nu este vorba despre faptul că lumea aparenţelor este greşită; nu este vorba despre faptul că nu există obiecte undeva acolo afară, pe un nivel al realităţii. Este vorba că dacă pătrunzi dincolo şi priveşti universul printr-un sistem holografic, ajungi la o concepţie diferită, o realitate diferită. Şi această altă realitate poate explica lucruri care au rămas până acum inexplicabile ştiinţific: fenomenele paranormale, sincronismele, coincidenţa evident plină de înţeles a evenimentelor. Karl Pribram Motto: Dacă toată cunoaşterea ar fi în interiorul unui om şi ignoranţa nu ar exista deloc, atunci acel om s-ar mistui şi ar înceta să mai existe. Astfel, este de dorit să existe ignoranţă, în măsura în care, prin aceasta, omul îşi continuă existenţa… Jalaluddin Rummy Miturile în forma lor explicită sau implicită de: film, poveste, artă, basm (vechi sau repovestit), catedrală (arhitectura tradiţională a catedralelor şi templelor, transmite într-un limbaj ezoteric non verbal, către subconştient – mesajul miturilor; acelaşi lucru petrecându-se şi în cazul arhitecturii tradiţionale/moderne a caselor, oraşelor, grădinilor-de ex. grădina islamică octogonală Riad reprezintă Paradisul cu cele opt porţi ale sale etc), desen de şotron, fotbal, vizită la moaştele/relicvele Sfinţilor din Biserică ori Yoga (căi directe, fără ocolişuri, de transmitere a mesajului miturilor, într-o modalitate care pare implicită; disciplinele spirituale/sapienţiale tradiţionale precum Yoga, Zen, Arte Marţiale ca Do etc deschid puternic apetenţa/sensibilitatea/receptivitatea omului pentru mesajul mitic profund al Miezului fiinţei) etc ţintesc către / pe structura mitic/mistică profundă a nucleului fiinţei noastre / mele. În hipnoză profundă orice om, indiferent de cultură, credinţă religioasă(sau ateism) ori epocă va intra în transă mistică. Deci putem spune că aceasta este starea de bază din care şi în care se nasc/întorc toate celelalte. Nu „stări modificate de conştiinţă”, ci celelalte stări sunt cele modificate faţă de starea bază, care le permite pe toate celelalte. Edgar Cayce celebrul medium şi vindecător american vorbea de o stare în care toate minţile sunt reunite. Asemănător spuneau şi „chirurgii psihici” filipinezi, dintre care mulţi nu sunt farsori, de ex. Antonio-Tony Agpaoa cu care a lucrat dr. anestezist/terapie intensivă Janine Fontaine. Starea Martor, moartea, coma, somnul profund fără visuri, somnul cu visuri, veghea – din tradiţia yoghină. Somnul din templu: Egipt şi Grecia Antică. Somnul lucid din Yoga, din tradiţia toltecă (despre care vorbeşte Castaneda), din psihanaliză etc toate conduc la aceeaşi concluzie. Lumea are natura visului şi este visul Fiinţei. Întreaga lume (orice ar fi, orice există; a se vedea filmul „La Montagna Sacra – Muntele Sacru” al lui Yodorowski) este iniţiatică în mod automat , de la sine, prin însăşi natura sa, nefiind lume, ci Dumnezeu în formă manifestată/Realitatea Profundă Care a luat formă de lume (cum spunea misticul indian Ramakrishna, iar un jivanmukta este cea mai autorizată fiinţă spre a vorbi despre Realitate, pentru că a ajuns practic să fie Realitatea, unit cu ea. Dacă nu-l credem pe el, să luăm în consideraţie filiera pornită de la el, către Romain Rolland (care a scris o biografie a lui Ramakrishna), Panait Istrati etc sau pe cea pornită de la Ramana către Jung, William Somerset Maugham şi Carl Von Weizacker, marele fizician atomist german, fost director al Institutului Max Planck şi frate al fostului preşedinte al RFG. Lumea este Dumnezeu care vorbeşte depre Sine Însuşi. Orice din lume vorbeşte despre Dumnezeu. Realitatea vorbeşte despre Realitate prin orice lucru. De la Dumnezeu la Dumnezeu, cum spunea Miguel de Unamuno. În Biblie se afirmă: Dumnezeu a făcut lumea pentru om, iar pe om pentru Dumnezeu. Magistrală expunere a ultramodernului Principiu Antropic, mult înainte ca acesta să fie descoperit de către fizicienii de astăzi. A se vedea şi ilustraţiile: „Mecanism mit.jpg”, „Introducere fig 01-05.jpg”, „Sursa mit fig 03.doc”, „Sursa mit fig 05, 06.jpg” şi „Prantropic 01-09.jpg”, prezentate anterior. „Iisuse, ziditorul celor mai presus de lume şi al celor din lume, Îţi mulţumesc Ţie că pentru mine ai făcut amândouă lumile.” şi „Tu Care Eşti, înţelepciunea cea mai dinainte de veci, pe om l-ai zidit, Cuvinte, din gândire şi simţire, ca pe o lume mică întru cea mare şi ca un cuvânt de pe urmă al Cuvântului Tău celui a toată lumea şi l-ai pus pe el în rai închinător stăpânirii Tale. Care după ce a călcat porunca Ta, s-a pocăit şi s-a învăţat a-Ţi cânta Ţie: Aliluia!” – în „Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos, Mântuitorul lumii”. Universul e ca o „Carte a Vieţii”, iar noi, ca nişte furnici care merg pe o carte: ar vedea hârtie etc, un obiect, dar nu ar putea citi ce scrie în ea. Nu ar vedea informaţia şi nici pe Dumnezeu Care a generat-o. Limbajul Realităţii este Realitatea însăşi. „Iisuse, Domnul minţilor celor nematerialnice, Te slăvim pe Tine Cel ce fără de tăcere Dumnezeu Te cuvintezi de fiinţele cele gânditoare; Iisuse, împodobitorule al tuturor zidirilor Îţi mulţumesc Ţie că prin darul minţii, privitor al acestora pe mine m-ai arătat.” – în acelaşi acatist. Într-un text gnostic (“Evanghelia Adevărului” XXII şi XXIII), Iisus vorbeşte despre o “Carte Vie” cu litere magice “scrise de Unitate”, adică de “Tatăl”. Acestea nu sunt literele familiare. Ele nu sunt corespondente “consoanelor sau vocalelor” obişnuite (chiar dacă pot fi transliterate sau pronunţate prin acestea), întrucât n-ar fi decât o formă logică de expresie a oamenilor care folosesc îndeobşte litere. În cuprinsul acestei “Cărţi Vii” fiecare literă este, mai curând, pe căi misterioase, un gând deplin, în şi prin sine, pe care îl putem pătrunde doar prin intermediul intuiţiei spirituale. Această “Carte a celor Vii” este “Epistola Tatălui”. Conceptele de cuvânt, literă, carte sunt, aici, în mod limpede redefinite în direcţia unui misticism extrem sau a ceea ce se numeşte uneori, în literatura ocultă, “scriere spirituală”. Pe parcursul a şase dintre textele de la Nag Hammadi (“Evanghelia egiptenilor”, “Discursul desprea 8-a şi a 9-a”, “Zostrianos”, “Marsanes”, “Allogenes”, “Protennoia trimorfică”) se regăsesc repetiţii stranii ale unor sunete-cuvinte aparent aberante. Unii, poate mai avizaţi, au mers până la a afirma că reprezintă chiar rămăşiţe ale vechii limbi atlante. Iată un exemplu: “Zoxathazo a oo ee ooo eee oooo ee oooooo ooooo oooooo uuuuuu oooooooooooo ooo Zozazoth.” (În “Discursul desprea 8-a şi a 9-a” XLVI: 17-20) Gnosticismul facilitează accesul la o viaţă spirituală imediată şi tangibilă prin mijocirea a ceea ce un cărturar modern al Psihologiei Transpersonale – dr. Stanislav Grof, numeşte “tehnologii ale sacrului”. Psihologia Transpersonală modernă foloseşte metode de respiraţie (respiraţia holotropică de exemplu), droguri psihedelice (mai ales LSD), percuţia, incantaţiile, mantrasurile, iniţieri mistice, yoga, meditaţie spre iraţionalitate etc Toate aceste tehnici verificate în timp sunt esenţiale pentru şamanism, îngăduindu-i individului să intre în legătură cu realităţile spirituale ale lumii de dincolo/aici/dincoace. Ernst Uehli în lucrarea sa „Mitologia nordic-germanică în perspectiva misterelor” spunea: „Înţeleptul fiu al lui Bölthorn este Mimir. El acceptă zălogul [ochiul sacrificat] lăsat de Odin. El este păstrătorul runelor. …Ele izvorăsc din creierul lui Heiddraupnir, din cornul lui Hoddraupnir. Acestea sunt alte nume ale lui Mimir, la fel ca şi Modsognir. Din izvorul lui Mimir ia naştere înţelepciunea runelor. Una din cele trei rădăcini ale copacului Yggdrasil ajunge până la izvorul înţelepciunii al lui Mimir: rădăcina limbajului. Limba iniţială a luat naştere din fântâna lui Mimir. Odin este iniţiat de el în taina runelor. Jakob Grimm a încercat să descifreze misterul lui Mimir din punct de vedere lingvistic. A găsit în lexicul anglo-saxon forme cum ar fi mimor, meomor, gemimor (memoriter notus), merian (memoria tenere) şi în cel german: mimeren (a face fantezii), la acestea se adaugă analogia cu latinescul „memor” (memorie). …Există denumiri geografice ca Memleben sau Minden (Mimidum) sau nume de râuri ca Mimling. La fel cuvântul german „Mime” pentru actor aminteşte tot de Mimir; el are o dublă semnificaţie – memorie şi limbă, ambele fiind incluse în arta „mimatului”. Pentru a-l înţelege mai bine pe Mimir trebuie să revenim la perioada primordială. Limba este creaţia acestei epoci. Omul din perioada primordială era un clarvăzător. Starea de spirit de clarviziune din acea vreme era una cosmică. Astfel omul timpuriu se considera, prin prisma concepţiei vechi germanice despre lume, ca un copac al lumii, ca un copac solar similar cu frasinul lumii Yggdrasil. Pe această treaptă de evoluţie, omul a fost în principal unul al memoriei şi nu unul dotat cu limbaj; limba se dezvoltă din puterea de a memora. Ca om cu memorie, el se simţea purtător de eu. Memoria şi limba formează una din cele trei rădăcini ale omului dotat cu eu. Oare ce îşi amintea omul dotat cu eu datorită capacităţii lui clarvăzătoare, pe care o avea doar ca un dar al naturii? Îşi amintea de ceea ce înseamnă cuvântul „Runa”. Şi „Runa” înseamnă a susura, taină şoptită [există şi în Yoga şi în Upanişade o iniţiere care se transmite prin şoptire: de la gura maestrului la urechea dicipolului]. Prin starea lui clarvăzătoare, el percepea tainele sunetelor naturii. Natura i se dezvăluia ca o înţelepciune ancestrală sonoră, creatoare. Runele lumii susurau în apa care curge. Mimir a numit cunoaşterea misterelor germanice vechi sonoritatea plină de înţelepciune ce se auzea în apa curgătoare. Mimir a fost marele vorbitor al runelor. Însuşi numele Mimir este o sonoritate tainică. În reluarea ritmică mi-mi-r şi în rotacizantul r la sfârşitul cuvântului întâlnim o imaginaţie sonoră ce aminteşte de o apă în valuri, curgătoare, de ropotul ploii. Pentru omul cu memorie, izvorul lui Mimir a însemnat înţelepciunea ancestrală susurândă a lumii. … Pentru ca omul cu memorie să devină unul vorbitor trebuie ca amintirea ancestrală a runei vorbitoare să evolueze spre limbaj. … Odin a primit de la Mimir, prin renunţarea la o altă ascensiune în sfere superioare, puterea asupra secretului sunetelor din natură. Înţelepciunea runelor a lui Mimir, prin care se exprimă forţa iniţială a lucrurilor, nu este una umană, ci o limbă cosmică. Pentru a fi transformată într-o limbă umană, limbajul înţelepciunii naturii trebuie degradat spre om, deci laringele trebuie transformat într-o cavitate care să preia limbajul şi să îl stăpânească. De aceea Odin trebuie să îşi însuşească miedul celor mai nobile forţe ale organismului laringelui. El trebuie să transforme omul dotat cu memorie, într-unul vorbitor. Dacă băutura ar rămâne la uriaşi, omul nu ar mai putea obţine darul vorbirii. Aceasta este una din cele trei rădăcini ale omului purtător de eu. Animalul nu are un eu, nu poate vorbi, băutura a rămas la uriaş. … Misterele lui Odin îşi au originea în iniţierea zeilor. Ele anunţă secretul creării vorbirii din cosmos prin zeul poporului. … “Runatāl” conţine o prezentare a creării vorbirii în epoca primordială … Limbajul ancestral a fost unul al naturii. Prin cuvântul pronunţat se manifesta forţa naturii. În sunet acţiona puterea lucrului, care denumea sunetul. Prin forţa naturii a cuvântului a putut fi atins şi un efect natural, cum ar fi accelerarea creşterii plantelor [aşa numitul „mango trick”, care era un truc iluzionist hipnotic la fachiri, însă era ceva real la yoghinii deţinători de siddhisuri / puteri miraculoase]. Prin cuvânt se putea tămădui. Când, în perioada mai târzie, în cuvânt a intrat abuzul de forţă a naturii conţinută de el, prin puterea cuvântului se putea distruge. … Ceea ce s-a transmis prin “Rûnātāl” sau prin alte cânturi despre rune şi înţelepciunea lor provine din perioada de sfârşit a vorbirii naturale atlante, deoarece ea a fost una a runelor. Având în vedere că misterele atlante şi-au găsit continuarea nemijlocită în cele vechi germanice, ele au păstrat apariţia şi conţinutul limbii primare atlante. Urmărind iniţierea lui Odin în misterul cuvântului, în “Rûnātāl” putem găsi şi ştiinţa runelor. În următorul vers se face un fel de istorie a apariţiei runelor: “Vei găsi rune şi beţişoare, / Beţişoare foarte tari, / Beţişoare foarte puternice, / Au fost născocite de cuvântătorul principal, zeii le-au creat, / Au fost trasate de cel mai mare dintre stăpâni.” … În cea de-a treia strofă din “Rûnātāl” apar nouă cântece principale, învăţate de Odin de la Mimir. Dar în continuarea textului vedem că sunt optsprezece care prezintă ştiinţa runelor. Această cifră dublă corespunde cu configuraţia cântului, care îşi dezvăluie conţinutul printr-un ritm egal la fel ca şi în procesul respiraţiei – inspiraţia şi expiraţia. Aceste optsprezece cânturi ale runelor sunt ordonate după perechile de rune, sunt nouă perechi de rune şi fiecare din aceste perechi formează două părţi ale unui întreg. Perechile de rune formează un tot conform unei ritmicităţi … În aceste perechi de rune trăieşte ritmul interior şi exterior, al distrugerii şi creaţiei, al morţii şi al vieţii. Sunt exemple care ilustrează acest lucru. Prima pereche de rune este a discordiei şi tămăduirii, cea de a doua arată cum să legi un duşman şi cum să scapi din încătuşare. Cea de a cincea pereche de rune se referă la deţinătorul forţelor elementare ale vântului prin puterea vorbitului (runele vântului); o rună accelerează furtuna pe mare, cealaltă alungă spiritele vrăjmaşe din aer. Perechea a şaptea este a runelor numelor. Prin atribuirea unui nume la botez, cel care a primit botezul putea fi apărat prin forţa unei rune, iar pe de altă parte numele zeilor nu puteau fi rostite decât de către cei ce deţineau secretul sunetelor conţinute în fiecare nume de zeu. Fiecare nume al unui zeu este o rună. Runele nu erau numai pronunţate, ci şi scrise. Semnele runelor erau imprimate, respectiv scobite în acele obiecte prin care runa putea acţiona. În timpul zgârierii, runa era pronunţată, iar atunci forţa runei acţiona prin intermediul respectivului obiect, independent de cel ce o imprimase. De obicei runele erau scobite în lemn, mai târziu în piatră. … Folosirea runelor s-a păstrat în Islanda mult după începerea erei creştine. Legendele islandeze relatează despre folosirea magiei runelor (Colecţia Thule). … Scrierea runelor pe obiecte, care au devenit după aceea purtătoare de puterea lor, însemna transferarea forţei naturale a limbii asupra lemnului, fierului, cornului etc şi ea se baza pe o însuşire anume a semnelor iniţiale ale runelor. Ele nu proveneau nici dintr-un alfabet existent, nici nu formau vreun alfabet. Semnele iniţiale ale runelor corespund unei dinamici precise, ritmice, a mişcărilor corpului subtil din laringe. Ele apar prin trăirea interioară spirituală, provocată de tonurile sonore venite din afară. Acesta a fost iniţial limbajul natural al runelor: cel care provoca, prin trăirea sunetelor şi a respiraţiei în corpul subtil al laringelui, forme de mişcare, ale căror copii sunt semnele runelor. Prin formele de mişcare forţa runelor putea fi transmisă unui obiect mai mare, prin aceea că aceste forme erau întipărite pe el concomitent cu rostirea runelor. În consecinţă, sensul creării runelor din “Rûnātāl” este următorul: Fimbultulr provoacă în suflet trăirea undelor cosmice “sonore” . Ginnregin le transformă în forme unduitoare în organismul laringelui. Ele au devenit limbajul runelor prin expiraţia venită de la Odin. Fimbultulr şi Ginnregin, forţele sonore şi subtile ale laringelui, trebuie să coparticipe cu forţa lui Odin pentru ca el să poată scrie runele în laringe ca omul să dobândească capacitatea rostirii lor. … Esenţialul acestor cântece din “Hāvāmal” nu se află în conţinutul ideatic, ci în magia sunetelor. Moştenirea actuală conţine doar o imagine foarte palidă despre efectul acestor cântece când erau rostite sau cântate. În ele mai dăinuie răsunetul forţei sunetelor din limba iniţială atlantă care putea şi să vindece. Dacă se ţine cont de ce însemna această magie a sunetelor pentru omul străvechi dotat cu forţe premoniţiale, atunci se poate recunoaşte perimetrul de unde provin zicătorile şi sfaturile dintr-un cântec atât de profund cum este “Hāvāmal”. Ele par a fi descoperiri “arheologice” ale naturii spirituale a trecutului, unde raportul dintre un spirit şi celălalt spirit nu era unul convenţional, ci unul magic. … În legendele islandeze se mai găseşte un suflu al acestei repercursiuni magice de la om la om. Ea poate fi simţită dacă suntem atenţi la subtilităţile fine ale dialogului. … De aici se vede că “Hāvāmal” nu este un cântec profan, ci se bazează pe fapte din mistere. Alcătuirea lui în trei trepte, cea superioară fiind “Rûnatāl”, iniţierea zeiască, se dovedeşte a fi o verigă a ritualului de iniţiere din misterele lui Odin. “ [Să ne amintim şi de povestirea „Cartea de nisip” din volumul omonim al lui J.L. Borges.] Detaliind mecanismele de acţiune a mitului vom vorbi în continuare despre mai multe subiecte: A) Mersul la Biserică. Propuneri, aproximări. Slujba bisericească (cea mai importantă fiind bineînţeles Liturghia) reprezintă, la modul ultra schematic, o retrăire/recapitulare a „poveştii” vieţii Mântuitorului Iisus Hristos (Naşterea, predania-învăţătura, patimile şi Învierea), aducând timpul de atunci în timpul de acum, într-o bulă de timp sacru, mai bine spus de Eternitate/Veşnicie. Pelerinajul ritualic (sau chiar şi simplul mers, ca vizitatori profani) la Sfintele Moaşte şi Icoane ale sfinţilor, ori ale Maicii Domnului sau Dumnezeu (precum şi citirea vieţilor lor, ori a istoriei Sfintelor Icoane, sau mersul la slujbele bisericeşti) reprezentând o întâlnire directă a întregii fiinţe a omului cu nişte „legende vii”. (sic!) Moaştele sunt relee bisens (staţii de emisie-recepţie) către Sfântul respectiv. Orice părticică din ele, cât de mică, e Sfântul întreg (hologramă). Icoanele sunt porţi-relee către cel-cea reprezentat(ă) în ele, chiar şi lemnul lor este sfinţit. Poate că doar noi vedem lemn şi vopseluri, iar acolo este substanţa Divină, a Vidului şi Energiilor Increate din care e făcut-ţesut Universul (vezi Shri Ramakrishna, filmul “Solaris” – Regia: A. Tarkovski după Stanislav Lem şi asista din icoane, precum şi sulul-pergament al lumii înfăşurat-desfăşurat de Mâna lui Dumnezeu, din frescele de mănăstire). Sfinţii (din trecut, prezent şi viitor), deşi mai mulţi, Unul în Dumnezeu – sunt manifestări / „încarnări” ale Sf. Duh, mădulare / „părţi” ale lui Hristos. Icoanele (lui Dumnezeu, ale Maicii Domnului etc) sunt tot atâtea ferestre / porţi / portrete către Acelaşi Soare, a Căruia înfăţişare / Chip / şi Nume sunt Dincolo de orice nume / formă / limbă şi de orice minte. Tot aşa cum Acelaşi Soare Se oglindeşte în multele ferestre ale caselor omeneşti. Taină, taină. Sunt încărcate cu o putere specială, de aceea sunt incoruptibile şi miros frumos (urcaţi prin miros-simţire la originea mirosului şi a puterii-dulceţii, ca pe un râu, vezi Moeciu). Puterea Sfinţilor şi a icoanelor vine de la Dumnezeu. Există o unică/singură Putere, care se împarte, dar nu se desparte. Prin ei lucrează Puterea lui Dumnezeu. „Slavă Celui Ce lucrează prin voi tuturor tămăduiri!” În jurul lor e un “câmp” special, care nu e limitat în spaţiu ori timp (e suficient doar să ne gândim la ei; 6 miliarde de persoane simultan şi n miliarde de-a lungul timpurilor, nu le pun probleme). Sunt ca un magnet, iar noi, ca pilitura de fier, suntem organizaţi după liniile de forţă ale magnetului, magnetizaţi; sau ca un bold, care trece pe verticală (suntem ridicaţi, ajutaţi, vindecaţi, sprijiniţi, mângâiaţi, ostoiţi, protejaţi, ogoiţi, aprinşi etc – chiar dacă nu simţim nimic, pentru că nesimţirea e mare, chiar dacă nu se întâmplă nimic, în aparenţă, sau altfel decât vrem noi). Putem zice: “Sfântule … (dacă exişti – pentru increduli), eu îmi doresc cutare…, dacă e cu putinţă. Dar tu ştii mai bine ce vrea Dumnezeu cu mine. Deci, facă-se voia Lui. Doamne miluieşte. Da. Accept. Mulţumesc. Amin.” Punct de vedere pragmatic (pentru cei logici, aplicaţi-vă logica până la capăt): “Dacă nu e adevărat, am pierdut 5 minute cât am intrat în Biserică, şi nu m-a văzut nimeni, căci am vorbit în gând, dar dacă e adevărat, n-am decât de câştigat.” Deci “jucaţi” şi câştigaţi. În trecut au fost oameni care au muncit sau au călătorit în condiţii foarte grele, o viaţă întreagă pentru a avea privilegiul de a fi primiţi la un Sfânt. Şi unii au tebuit să plătească cu pierderea familiei, a sănătăţii, a fericirii limitate, a unui braţ sau chiar a vieţii. Şi au plătit. Ei au vrut s-o facă. Oare erau nebuni toţi? Iar acum avem privilegiul de a ajunge uşor la ei, doar să vrem (de fapt, şi ei ne cheamă tainic). Cum spunea Padre Pio: “Nu plângeţi c-o să mor. În viaţă fiind, voi trebuia să mă căutaţi şi să mă aşteptaţi. După moartea mea însă n-o să trebuiască să mă mai aşteptaţi pentru că voi fi permanent la dispoziţia (accesibil) tuturor.” Fie că vrem, fie că nu, tot va trebui să facem această călătorie. De ce să n-o facem acum, când e simplu? Dacă totuşi nu pot ajunge (din motive reale de timp, probleme, boală, bătrâneţe etc), atunci să-mi doresc sincer şi să mă rog (Sfinţii mă vor simţi) să ajung cândva şi să merg ACUM cu gândul acolo, la faţa locului (şi e ca şi cum aş fi fost acolo). Fiecare simte altfel: ca o căldură, mângâiere, miros, ceva f. subtil, fin, atingere duioasă, ca o linişte, bucurie, ca o putere, ca ceva…etc, cu corpul, energia sau cu sufletul. Se poate schimba de la o zi la alta. Sau pot să nu simt nimic. Cel care simte ceva nu e nicidecum mai bun decât cel care nu simte nimic, poate chiar din contra. Să nu ne iluzionăm că simţim minuni (să nu luăm dorinţele şi pretenţiile noastre drept realitate), deşi, oricum acolo sunt minuni. Să tăcem şi să ascultăm, ca să-i lăsăm pe ei să facă ceea ce e de făcut. Pentru amorsare, dacă nu simt nimic şi sunt sec, pot folosi o tehnică de tip Qi-Gei (Arta Qi-ului, energia universală, energia informaţională a Universului), din “masajul” Tradiţiei şi Artele Marţiale. Acolo e o prezenţă vie, e cineva. Pe care trebuie să-l simt-evoc-invoc într-o relaţie personală, directă şi intimă (şi nu de formă, doar din vârful buzelor şi din interes). S-o simt ca pe “celălalt” (eu sunt tu şi tu eşti eu, noi împreună, una) la Qi-Gei. Cu faţa, cu spatele, cu lateralele, spaţiul “dintre”. Mă apropii, mă depărtez. Mă rotesc în jur. Schimb poziţia, dar mintea e acolo, pe. Mă ating cu mâinile, dau cu mâna dreaptă, primesc cu stânga, apoi invers, apoi dau şi primesc simultan cu ambele. Mâinile fac legătura între moaşte şi inima mea. Privesc cu coada ochiului sau direct în. Tac şi ascult, simt. Miros. Inspir din ei în mine, expir în ei. Inspir şi expir cu atenţia pe ei. Mă ating cu capul, cu fruntea. Privesc şi mă las privit prin creştet. Inima mea bate în inima lui şi invers, Mă uimesc. Ador. Curios, atent, cu respect. Sau altfel, sau altfel. Instinctiv. Sau îl las pe Sfânt să propună (să mă facă să simt ceva). Cel mai bine fără nici o tehnică, ci cu sufletul. Dacă simt ceva, să las tehnica de-o parte. Pentru încurajare să citesc viaţa şi minunile Sf. respectiv din “Vieţile Sfinţilor”, “Proloage”, “Pateric” etc. Să nu mă tem de microbi (“câmpul” îi opreşte să-mi facă ceva rău). Atingerea e cumulativă. Merg de mai multe ori, ceva va precipita. Răbdare şi încredere (de la 5 minute la 3 – 10 ani, sau o viaţă, sau niciodată ce vreau eu. Paraliticul poate nu va merge, cancerosul poate va muri, copilul tău poate nu va scăpa, lumea se va nărui, poate voi fi singur toată viaţa şi sărac, nefericit, rău, prost, îngâmfat, un paria, şi mi-e frică… E tragic. Ca-n vis (ca-n Matrix). Nefiind treaz, e nasol rău. Totuşi un Dar există. Care? Dumnezeu ştie mai bine. Am voie să-L întreb şi să caut răspunsurile, chiar frizând blasfemia. De ce? De ce? Dar nu hulind, nu bătându-I obrazul lui Dumnezeu. Nu-mi convine, cine sunt eu ca să cer socoteală. Poate nu merit (încă, sau niciodată). Din fericire se poate ieşi şi din iad (vezi împăratul Traian şi Sf. Grigorie Dialogul), iar mila lui Dumnezeu îi este acordată şi diavolului la momentul oportun (vezi “Heaven and hell” de Vanghelis, apocatastasisul lui Origen, Sf. Antonie cel Mare – încercare ratată ori Sf. Marina – încercare reuşită, demon mântuit). Deşi a-ţi fi milă şi a te ruga pentru diavol, chiar dacă e corect doctrinar (cum făcea preotul catolic Umbert Benoit), poate fi foarte periculos pentru cel care o face (v. serialul “Millenium”, episodul cu cei 3 diavoli sub forma a 3 bătrâni la cafenea). După cum nici lupta “contra” diavolului nu e treaba noastră, ci a Sfinţilor, care au puterea şi înţelepciunea necesare. Au fost oameni mari şi buni care s-au lăsat înşelaţi, cum ar fi preotul Johannes Greber (spiritist) ori Edgar Cayce (care a vindecat zeci de mii de oameni) – dar au răspândit în milioane de exemplare un mesaj extrem de pernicios referitor la Sfânta Treime, sfinţi, reâncarnare etc. Şi chiar maeştri adevăraţi ca Taisen Deshimaru (Zen), poate Don Juan din Castaneda (tradiţia olmecă-toltecă) şi Vivekananda (hinduism) au mâncat uneori r.... referitor la alte religii decât a lor, în speţă, creştinismul (Vivekananda chiar copios). Cum e posibil? Erau încă nedesăvârşiţi. Maeştri-copii. Atingerea e pentru totdeauna. Ceva bun rămâne în noi pentru veşnicie, ca o ştanţare. Ca amintire pot atinge o iconiţă (sau un obiect) care se impregnează cu acea putere, şi s-o duc acasă. Sfintii ne invata prin moastele lor, direct, tot ceea ce au scris in tomuri intregi de teologie, iar sfintii militari/luptatori ne invata direct Artele Martiale ca Do. [Cel mai mare judoka al tuturor timpurilor fiind cf. Mario Vasilescu: Iisus Hristos; cedeaza ca sa invingi, daruind vei dobindi, non violenta, actiunea prin nonactiune - wei wu wei] Dialog cu maestrul Zen, Obaku (sec. IX d.Hr.): Întrebare: Dacă Buddha sălăşluieşte cu adevărat în calmul fără pereche din spatele multiplicităţii formelor, cum se face că din trupul său ars pe rug au rămas 84 de sfinte moaşte? R: Dacă într-adevăr gândeşti după cum vorbeşti, confunzi moaştele, care ţin de efemer, cu realitatea. Î: Oare sunt adevărate moaştele lui Buddha? Sau mai degrabă ele sunt meritele acumulate de Buddha? R: Nu există aşa ceva. Nu există merite. Î: Atunci de ce e scris: “Moaştele lui Buddha sunt eterice şi subtile; cele de aur sunt indestructibile?” Ce părere are Sfinţia voastră despre aceasta? R: Dacă îmbrăţişezi asemenea convingeri, de ce te mai numeşti ucenic într-ale Adevărului? Poţi oare să-ţi închipui oase în Vid? Minţile tuturor Iluminaţilor sunt una cu Marele Vid. Ce fel de oase te aştepţi să găseşti acolo? Î: Dar dacă aş fi văzut într-adevăr unele din aceste sacre relicve, cum ar rămâne atunci? [călugărul văzuse astfel de relicve din cenuşa lui Buddha] Relicvariu cuprinzând un dinte al lui Buddha R: Ai fi văzut roadele propriei tale gândiri rătăcite de simţuri. Î: Sfinţia voastră deţine oare vreo asemenea relicvă? Vă rog, lăsaţi-ne s-o vedem! R: O veritabilă relicvă ar fi greu de văzut! Ca să dai de ea, ar trebui să faci praf şi pulbere marele Munte Sumeru, doar cu mâinile goale! Numai când minţile voastre încetează să mai zăbovească asupra a orişice, veţi ajunge la o înţelegere a veritabilei Căi. Aceasta poate fi exprimată astfel: Calea celor Iluminaţi înfloreşte într-o minte pe deplin eliberată de procesele gândirii conceptuale, în vreme ce discriminarea între “acesta” şi “acela” dă naştere unei cete de demoni! În sfârşit, ţineţi minte că de la început şi până la sfârşit nu există şi nu va exista vreodată nici cea mai mică firimitură de ceva care să poată fi perceput (aflat, atins, dobândit). Ceea ce vedem-percepem există, dar nu este (ca în vis). „Având cunoştinţa celor ce sunt ca şi cum nu ar fi, ai trecut cu vederea trecătoarele desfătări ale vieţii... “ – se spune în Acatistul Sf. Antonie cel Mare. În Acatistul Sfinţilor Voievozi Mihail şi Gavriil: „Bucură-te, făptură a Minţii celei ce a făcut lumea!” [Arhanghelul Mihail]. Iar în altă rugăciune: “Iisuse, Mintea cea mai presus de minte.” [Mintea minţii; Mintea minţilor]. În Acatistul Sfântului Gheorghe: „Dumnezeiască iubire ai avut in inima ta, Mucenice, şi foc al dragostei celei către Hristos; de care, infierbântându-ţi-se mintea, îndumnezeit cu totul şi înfocat te-ai făcut; şi pe toate acestea de faţă ca un vis le-ai socotit, strigând lui Dumnezeu: Aliluia!” „După Ziditorul cu râvnă râvnind, de sine-ţi chemat, întru nevoinţe ai intrat.” „Bucură-te, lumescule om, mai presus de lume cu mintea. Bucură-te, curată nelucrare a firii.” [acţiunea prin nonacţiune a Divinului] În rugăciunea de invocare a Sf. Duh a Sfântului Simeon Noul Teolog: “Vino, Tu Cel pururea nemişcat, cu toate că în orice clipă Te mişti şi vii către noi, cei ce zacem în prăpastie, pe când Tu Te afli mai presus de ceruri.” Sfinţii şi Puterea din icoane vine (sic!) din spatele visului – Fiind. Iar în cadrul visului-lume se manifestă - ia o anume formă, corespunzător cu nivelul nostru de înţelegere, după Voia LUI-EI. Iar noi percepem din aceasta, uneori, şi mai puţin, doar o anume franjă, conform egoismului din noi. „Să dăm sfinţilor cinstirile cuvenite şi să-i vedem mai degrabă în strălucirea lăuntrică şi ascunsă, decât în ceea ce sunt pentru trup.” (Sf. Chiril al Alexandriei) A se vedea şi visurile cu Sfinţi si moaşte care nu există aici, in lumea de aici (caracterul iluzoriu - dar util-pentru că ne cheamă spre ceea ce sunt ei in realitate - a ceea ce percepem din Sfinţi). Citatul cu atingerea femeii cu curgerea de singe de Mantuitor, cind din El iesea Puterea Sa, ptca atingerea era corecta cu atentie si smerenie. Atingere: corecta, cu atentie, respect, concentrare, reculegere, prospetime si smerenie! Ptca Puterea Sa sa vina si in noi. Ev. Matei IX (20-22): „Si iata o femeie cu scurgere de sange de doisprezece ani, apropiindu-se de El pe la spate, s-a atins de poala hainei Lui. Caci zicea in gandul ei: Numai sa ma ating de haina Lui si ma voi face sanatoasa; Iar Iisus, intorcandu-Se si vazand-o, i-a zis: Indrazneste, fiica, credinta ta te-a mantuit. Si s-a tamaduit femeia din ceasul acela.” Ev. Marcu V (24-34): „Si a mers cu el. Si multime multa il urma pe Iisus Si Il imbulzea. Si era o femeie care avea, de doisprezece ani, curgere de sange. Si multe indurase de la multi doctori, cheltuindu-si toate ale sale, dar nefolosind nimic, ci mai mult mergand inspre mai rau. Auzind ea cele despre Iisus, a venit in multime si pe la spate s-a atins de haina Lui. Caci isi zicea: De ma voi atinge macar de haina Lui, ma voi vindeca! Si indata izvorul sangelui ei a incetat si ea a simtit in trup ca s-a vindecat de boala. Si indata, cunoscand Iisus in Sine puterea iesita din El, intorcandu-Se catre multime, a intrebat: Cine s-a atins de Mine? Si I-au zis ucenicii Lui: Vezi multimea imbulzindu-Te si zici: Cine s-a atins de Mine? Si Se uita imprejur sa vada pe aceea care facuse aceasta. Iar femeia, infricosandu-se si tremurand, stiind ce i se facuse, a venit si a cazut inaintea Lui si I-a marturisit tot adevarul; Iar El i-a zis: Fiica, credinta ta te-a mantuit, mergi in pace si fii sanatoasa de boala ta!” Ev. Luca VIII (42-48): „Si, pe cand se ducea El, multimile Il impresurau. Si o femeie, care de doisprezece ani avea scurgere de sange si cheltuise cu doctorii toata averea ei, si de nici unul nu putuse sa fie vindecata, Apropiindu-se pe la spate, s-a atins de poala hainei Lui si indata s-a oprit curgerea sangelui ei. Si a zis Iisus: Cine este cel ce s-a atins de Mine? Dar toti tagaduind, Petru si ceilalti care erau cu El, au zis: Invatatorule, multimile Te imbulzesc si Te stramtoreaza si Tu zici: Cine este cel ce s-a atins de mine? Iar Iisus a zis: S-a atins de Mine cineva. Caci am simtit o putere care a iesit din Mine. Si, femeia, vazandu-se vadita, a venit tremurand si, cazand inaintea Lui, a spus de fata cu tot poporul din ce cauza s-a atins de El si cum s-a tamaduit indata. Iar El i-a zis: Indrazneste, fiica, credinta ta te-a mantuit. Mergi in pace.” Ziua de prăznuire a sfântului (şi în general ziua oricărui praznic Împărătesc al Mântuitorului sau al Maicii Domnului) reprezintă nu doar o (re)amintire a ce a fost cândva. Atunci e şi acum în timpul mistic/mitic al Prezentului Divin. „Iisus Hristos – ieri şi azi şi în veci – este Acelaşi.” (Evrei 13:8 şi Apocalipsa 1:18). Mica doxologie: „Glória Pátri et Fílio et Spirítui Sáncto” („Slavă Tatălui şi Fiului şi Sfântului Duh”). Partea a II-a: „Sícut érat in princípio, et nunc et sémper et in saécula saeculórum. Amen” („Precum era la început, şi acum şi pururea şi în vecii vecilor. Amin”) [introdusă în Occident în sec. al VI-lea, neacceptată de Orient]. În Acatistul Sf. Treimi: „Iar noi, ca unii ce suntem praf si cenuşă cu lesnire ar fi mai ales a iubi tăcerea; însă pentru ca să nu ne arătam neaducători aminte si nemulţumitori, pentru atâtea îndurări revărsate întru zidirea si răscumpărarea cea asupra noastră, urmând doxologiei celor de sus, cu credinţă si cu dragoste grăim unele ca acestea: Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce eşti inălţimea desăvâşirilor celor nespuse si adâncul tainelor celor neurmate; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce pretutindenea eşti si toate le împlineşti, Cel ce Unul eşti, Acelaşi ieri, astăzi şi in veac; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce pe toate le faci numai cu voia, aducând întru fiinţă pe cele ce nu sunt, ca şi cum ar fi; Cel ce pogori până la iad şi iarăşi ridici; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel ce cerci inimile si rărunchii oamenilor; Cel ce numeri stelele şi lor tuturor nume le dai; Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, ale Căruia toate căile sunt adevărate şi toate judecăţile drepte si totodată si dorite; Cu totul pretutindenea eşti, si totdeauna purtător de grijă pentru toată zidirea Ta, nu numai cu puternicia nemăsuratei puterii Tale, ci şi cu bogăţia cea atotlucrătoare; iar nouă, precum a zis Fiul Tău, că şi perii capului toţi sunt număraţi la Tine, ca nici unul dintr-înşii să nu cadă fără voia Ta. Pentru aceasta, nădăjduind spre pronia Ta, cu îndrăzneală şi cu dragoste grăim: Sfânt, Sfânt, Sfânt eşti Doamne Dumnezeul nostru, Cel Ce ai binevoit ca tot neamul omenesc sa se impartă in seminţii si neamuri, si fiecăruia din ele i-ai rânduit locul si timpul vieţuirii…” În Acatistul Sfântului Calinic de la Cernica: “Bucură-te, … că toţi cei ce urmăm învăţăturilor Divine întreolaltă suntem una şi cu Dumnezeu asemenea; Bucură-te, far călăuzitor, ce ne îndrumezi să trăim viaţa în iubire şi pace, în curăţie şi în desăvârşită armonie a Preasfintei Treimi, a Unimii în Treime.” “…aducând doxologia noastră cea după putere, mulţumim împreună cu tine Domnului Celui Unuia, Căruia se pleacă tot genunchiul al celor cereşti, al celor pământeşti şi al celor dedesubt, pentru toate pe care le ştim şi pe care nu le ştim, pentru binefacerile cele arătate şi cele nearătate care s-au făcut nouă şi lăudând măreţia cea neajunsă a Dumnezeirii, cu veselie aducem Domnului cântare sfântă: Aliluia!” „...Dumnezeu cel negrăit şi necuprins cu gândul, nevăzut, neajuns, pururea fiind şi Acelaşi fiind…” „…pentru aceea şi noi, ca unii ce în Dumnezeu viem, trăim şi ne mişcăm, aducem Domnului toată slava, lauda, cinstea şi închinăciunea, zicând : pe Tine Doamne, Cel ce Te odihneşti întru sfinţi binecuvântându-Te, Te adorăm, pe Tine Te lăudăm, Ţie Iţi mulţumim, Ţie ne închinăm, in tot locul stăpânirii Tale, Ţie Iţi aducem ale Tale dintru ale Tale, de toate si pentru toate, cântând: Aliluia!” Notă: Pentru explicaţiile doctrinar-dogmatice d.p.d.v. teologic, a se vedea site-ul oficial al Bisericii Ortodoxe Române – http://www.crestinism-ortodox.ro/, capitolul III – „Învăţătura Ortodoxă”, subcapitolul XI – „Eclesiologia”, subsubcapitolele – „Preacinstirea Maicii Domnului”, „Cinstirea Sfinţilor”, „Icoana”, „Sfintele icoane…” şi „Sensul sfinţeniei moaştelor şi al cinstirii lor”. De asemenea şi site – urile Internet: http://en.wikipedia.org/wiki/Alleged_relics_of_Jesus_Christ http://www.livingmiracles.net/Relics.html http://images.google.ro/images?svnum=10&hl=ro&lr=&q=Sancta+Camisia http://www.sacred-destinations.com/france/chartres-cathedral.htm http://imagesofheaven.org/RelicMain.html http://www.ichrusa.com/saintsalive/ http://www.newadvent.org/cathen/index.html http://www.orthodoxphotos.com/Holy_Relics/Various/index.shtml http://paginiortodoxe.tripod.com/vieti.html http://www.crestinortodox.ro/ http://www.calendar-ortodox.ro/ http://www.credo.ro/calendar-ortodox.php http://images.google.com/images?um=1&hl=en&q=+site:www.munteleathos.ro+Icoane+facatoare+de+minuni http://images.google.com/imgres?imgurl=http://www.ouranoupoli.com/athos/iconanima.gif&imgrefurl=http://www.ouranoupoli.com/athos/athos.html&h=453&w=329&sz=420&hl=en&start=16&um=1&tbnid=uRwPUE5fs1pISM:&tbnh=127&tbnw=92&prev=/images%3Fq%3DMount%2BAthos%26svnum%3D10%26um%3D1%26hl%3Den http://www.muntele-athos.ro/index.php/VATOPED http://www.catholicpilgrims.com/lourdes/ba_bernadette_intro.htm#bernprof http://mike.friese.com/pilgrimage/paris/bernaut.html http://www.lourdes-france.com/index.php?texte=1&langage=en http://en.wikipedia.org/wiki/Lourdes http://www.google.ro/search?hl=ro&q=Holy+Light&btnG=Caut%C4%83&meta= http://ro.orthodoxlinks.info/ http://www.bibliaortodoxa.ro/ http://math.arizona.edu/~dumitras/dragos/Pateric.html http://ro.orthodoxlinks.info/heritage/prayers/ http://www.crestinortodox.ro/Director_web-Biserici_si_parohii-6.html http://www.util21.ro/institutii/lista-de-biserici-din-Bucuresti.htm http://dmoz.org/World/Rom%C3%A2n%C4%83/Societate/Religie_%C5%9Fi_spiritualitate/Cre%C5%9Ftinism/Ortodoxism/Biserici_%C5%9Fi_Parohii/Europa/Rom%C3%A2nia/Bucure%C5%9Fti/ De ce cinstim Sfintele Moaste? Sfintele Moaste sunt trupurile sfintilor pe care Dumnezeu le-a invrednicit cu darul nestricaciunii, datorita prezentei si lucrarii harului Divin. Cum se poate explica nestricaciunea Sfintelor Moaste? Raspunsul il avem la Sfantul Ioan Damaschin, care, in tratatul Despre cultul Sfintelor icoane ne intareste in credinta: Sfintii au fost plini de Duhul Sfant, inca de cand erau in viata, iar la moarte, in chip nelipsit, se afla harul Duhului Sfant in sufletele lor, in trupurile lor din morminte, in chipurile lor si in sfintele icoane, insa nu in mod substantial, ci prin har si lucrare. Cinstirea Sfintelor Moaste are temei in Sfanta Scriptura si Sfanta Traditie. Scriptura face mentiune de minunile savarsite cu braiele si stergarele sfintilor (Faptele Apostolilor XIX,12), de umbra tamaduitoare a sfintilor (Faptele Apostolilor V,15), si despre invierea unui mort care a fost asezat peste osemintele lui Elisei (IV Regi XIII,21). - (Faptele Apostolilor XIX,12): 11. Si Dumnezeu facea, prin mainile lui Pavel, minuni nemaiintalnite. 12. Incat si peste cei ce erau bolnavi se puneau stergare sau sorturi purtate de Pavel, si bolile se departau de ei, iar duhurile cele rele ieseau din ei. - (Faptele Apostolilor V,15): 15. Incat scoteau pe cei bolnavi in ulite si-i puneau pe paturi si pe targi, ca venind Petru, macar umbra lui sa umbreasca pe vreunul dintre ei. 16. Si se aduna si multimea din cetatile dimprejurul Ierusalimului, aducand bolnavi si bantuiti de duhuri necurate, si toti se vindecau. - Sf Elisei (prooroc, ucenicul Sf Ilie) (IV Regi XIII,21): 20. Apoi a murit Elisei si l-au ingropat, iar in anul urmator au intrat in tara cete de Moabiti. 21. Dar iata, odata, cand ingropau un mort, s-a intamplat ca cei ce-l ingropau sa vada una din aceste cete si, speriindu-se, au aruncat mortul in mormantul lui Elisei. Cazand acela, s-a atins de oasele lui Elisei si a inviat si s-a sculat pe picioarele sale. De asemenea, in martiriul Sfantului Policarp se spune: Noi am ingropat intr-un loc potrivit ramasitele sale, care sunt mai pretioase pentru noi decat diamantele cele de pret. Puterea Dumnezeiasca ce lucreaza prin trupurile sfintilor dupa moarte e o continuare, dar si o intensificare a puterii ce lucra prin trupurile lor cat erau in viata. Sinodul VII ecumenic a osandit pe cei care nu cinstesc moastele recunoscute ca autentice. Cinstirea Sfintelor Moaste este in stransa legatura cu sfantul caruia ii apartin. Prin venerarea lor, se aduce cinstire sfantului si adorare lui Dumnezeu Care a facut posibila o asemenea minune. B) Structuri energetice din fiinţă. Corpul fizic e ancorat în inefabilul Absolut din miezul sufletului şi fiinţei prin 16-17 sisteme principale de corpuri energetice (făcute din energie, subtile) diferite, care transmit mesajele de la Absolut la fizic şi invers, coexistând în fiecare om (ca n orchestre de instrumente diferite, care cântă aceeaşi partitură, fiecare în tonalitatea şi cheia sa), dar sunt mai active unele sau altele în funcţie de poporul (limba) din care omul respectiv face parte. La români fiind mai active corpul energetic chakratic (invazia ariană din nordul Indiei, care a generat brahmanismul şi castele, a plecat din teritoriul traco-dacic, tot de aici era şi populaţia Troiei, de unde a plecat Eneas şi a fondat Roma, care a trimis în Dacia cele 2 legiuni Gemina, evrei şi Macedonica) şi cel sefirotic cabalistic (a se vedea şi conferinţele de la Universitatea Dalles ale prof. Mario Vasilescu: “Viaţa secretă a mâinilor”, “De la Mi la Ma”, “Eu, Arborele Vieţii”, pe teme din Annik de Souzenelle, autoarea cărţii “Simbolismul corpului uman”, care a trecut de la catolicism la ortodoxie, şi a primit şi o iniţiere în Cabala iudaică) al Vechiului Testament (căci românii s-au născut creştini prin Sf. Ap. Andrei şi Sf. Eustaţie Plachida, iar Noul Testament are la bază pe cel vechi, înnoit de Hristos). Mai există corpul energetic şamanic, cel taoist (cu meridianele energetice de acupunctură şi cu centrul principal în abdomen, topologic vorbind, deci flotând în invizibil, la 4 degete sub ombilic – Tandenul Artelor Marţiale Zen Budiste, picătura de Vid, vidul cuantic, Oceanul de Infinită Potenţialitate din care se naşte totul şi în care se întoarce totul) ş. a. C) Yoga. În istoria devenirii speciei umane, a existat un moment (care a durat poate zeci de mii de ani – Epoca de Aur) în care s-a atins un echilibru critic conştient/subconştient, corticalo/subcortical, cortexul cerebral nu era nici prea lax (ca la animale), deci putea reflecta/conştientiza ca o oglindă, mesajul Divin din Adâncurile fiinţei, care vorbeşte permanent, nici prea dens, ca în ziua de azi, când din cauza gândurilor, nu-L mai auzim, pentru că nu tăcem. Şi omul de atunci, a trăit bucuria stării de Unitate cu Universul, în mod natural, fără nici un efort. Starea s-a pierdut, dar amintirea nostalgică a revelaţiei a rămas. Şi omul a căutat să refacă acea stare originară paradisiacă. Astfel a luat naştere Yoga universal umană (care bineînţeles că nu se numea yoga pe atunci, dar tehnici de autocunoaştere de acest tip au avut toate popoarele în decursul istoriei; s-au găsit desene rupestre în Italia vechi (Grotele Addaura) de 20 000 de ani, cu posturi yoghine şi se pare că începutul a fost acum peste 100 000 ani, poate undeva în sânul popoarelor mării/Pacificului. Yoga reprezintă totalitatea eforturilor umane, întreprinse deliberat şi conştient, cu mijloace specific umane (deci nu: droguri, adjuvante tehnologice sau obiecte de ritual etc, ci cu ce are omul la dispoziţie în mod natural: trup şi suflet, respiraţie, minte, afecte, instincte etc) – de regăsire a stării de Unitate cu (a) Universul(ui). Yoga este autoconştiinţa (conştiinţa de sine a) acestei stări de Unitate a Creaţiei, (accesul la) starea cosmică de autoconştienţă (conştienţă de Sine) a (Unităţii) MultiUniversului. E un instrument cu conştiinţă de Sine, inteligent, în mâna lui Dumnezeu. Dar nu a fost niciodată o religie sau o alternativă religioasă (fără a fi religioasă este însă mistică), ci totdeauna s-a subsumat religiei în care era botezat cel care o practica (există o yoga hindusă, una budistă etc, dar nu şi o “yoga creştină”), ajutându-l pe acesta să fie mai sincer în propria sa religie, cu sine însuşi, cu ceilalţi şi în faţa lui Dumnezeu, ca o proptea tehnică a credinţei şi încrederii sale, o tehnologie de autocunoaştere, un mod de viaţă, o atitudine de viaţă, de trăire conştientă a vieţii, fără a urmări ceva egoist. Yoga e o stare, starea de Unitate a multiuniversului, a creaţiei. Definiţiile yogăi sunt multe, pentru că yoga înseamnă multe (e un fenomen foarte complex). După venirea Mântuitorului, faţa lumii s-a schimbat (Magii sunt simbolul maeştrilor Orientului, care L-au recunoscut şi I s-au închinat), de asemenea şi yoga s-a schimbat, îngenunchind în faţa Lui. Azi există o yoga ce poate fi practicată de creştini, fără incompatibilităţi (Vak Yoga=yoga Logosului, care nu e hinduizantă, ci mai aproape de yoga universal-umană, nici religie, se închină Mântuitorului ca fiind ceea ce şi este: Fiul lui Dumnezeu celui Viu, şi îl ajută pe om să fie un mai bun credincios creştin; dar Mântuirea e dată de Iisus Hristos, nu de o tehnică, nu de yoga, nu de mine însumi). Faptul că în Biblie nu scrie de yoga e un argument sectarist, tot aşa cum pe vremea lui Ceauşescu, ceva ce nu era cuprins în cuvântările sale nu exista (Sf. Scriptură fiind însă cuvântul Lui, alături de Sf. Tradiţie şi Sf. Revelaţie înţelese corect şi autentice, cuprinzând în mod tainic tot ceea ce există – a fost, este şi va fi). Yoga, Zenul etc, şi în general Tradiţia nu au nevoie de apărători, se apără singură, pentru că face parte din Realitate. Breviar: Yoga (una din definiţii) este accesul la starea de conştiinţă a Unităţii lumii create, domeniul 0→1→… ,Nemanifestat→Manifestat. Zen-ul merge pe domeniul 1→0, Manifestat→Nemanifestat. Dar trecerea o poate face doar Graţia/Mila lui Dumnezeu (“Ales nu-i cel ce stă, ori cel ce-aleargă, ci cel asupra căruia coboară Mila Domnului.”). Spiritul nu se supune tehnicii. Nu eu fac yoga, ci ea mă transformă pe mine (şi trebuie să mă las transformat). Orice stare/atitudine a fiinţei mele asumată voluntar (deliberat) şi conştient este un exerciţiu. Exerciţiu înseamnă exercitarea capacităţii de a fi. [Ce este comun între yoga pe care o poate face un om, un câine(animal), un copac (plantă), o piatră (mineral), o fantomă, un înger, un zeu etc (fiinţe fără corp)? Don Juan, maestrul lui Castaneda din tradiţia toltecă avea ca elevi şi nişte copaci. Iar Ramana Maharishi a dăruit Eliberarea şi unor animale prietene: o vacă, un câine şi un păun, care erau consideraţi la ashramul său, discipoli cu drepturi depline. Iar în plimbarea sa zilnică era însoţit de un alai paradisiac format din zeci de oameni, copii, animale domestice, dar şi animale sălbatice: bivoli, păsări, tigri, scorpioni ş.a. trăind în pace unii cu alţii în timpul acestei plimbări. [Din aceste plimbări s-au inspirat creatorii simpaticului personaj “Tigrul Joe”, vegetarian, care mânca mereu mere verzi, din revista franceză “Pif”. Mai târziu ideea lor a fost dezvoltată sub forma mărcii “Joe” de napolitane ale firmei elveţiene “Nestlé”. Noi exemple de “neomitologie”. Subconştientului cititorilor revistei “Pif” şi consumatorilor de napolitane “Joe” li se reaminteşte subliminal această istorisire, ca un flash / bobârnac ultrarezumativ. Şi ei sunt astfel impregnaţi, fără să ştie, cu mesajul mitului.] Deci “mitul” animalelor în pace, din rai nu este o simplă poveste („A fot odată, ca niciodată, pe când pisica era prietenă cu şoarecele…”). Posibilitate a cărei existenţă par să o sugereze şi studii moderne de etologie, care au găsit cazuri de “prietenie contra naturii” dintre o leoaică şi un pui de gazelă, ori cel dintre un şarpe şi un popândău mic, explicate prin dereglări instinctuale şi ale chimismului cerebral animal, dar de ce nu şi printr-o întoarcere la “starea ancestrală” paradisiacă, înscrisă în, şi în memoria oricărei specii. Sau ca în luminişurile cu pământ plin cu sare şi minerale din inima junglei de pe malurile fluviului Congo. În care elefantul de junglă, rinocerul de junglă, leopardul, maimuţele antropoide şi cele mici etc vin şi trăiesc în pace, pentru a linge sarea; e un “loc de armistiţiu”. În mod ciudat aici s-au găsit şi o serie de urme/vestigii/artefacte, sub formă de ceramică, nuci fosilizate de palmieri de cultură etc ale unor civilizaţii necunoscute, ce au înflorit în acele zone acum peste 5000 de ani î.e.n. Toate acestea contrazic flagrant constatarea cvasiubicuă a existenţei unui univers predatorial în jurul nostru în care cel mare îl înghite pe cel mic (pentru hrană sau de plăcere/sport, pe “nedrept”). Cam tot aşa cum pare să existe o contradicţie între poruncile date de Dumnezeu în Vechiul Testament (Deuteronomul V- 17, 19, 21) şi îndemnul dat de acelaşi Iahve, aceloraşi vechi populaţii semitice, în contra acestor 10 porunci (dar în spiritul din ciclul SF “Dune” de Franck Herbert: Î.: “Şi cu nevinovaţii ce va fi, de ce să moară şi ei?”, R.: „Nu există nevinovaţi! Nici măcar pruncii nou-născuţi.”) consemnate în Deuteronomul II – 33-37 şi ceea ce Acelaşi Dumnezeu, prin Fiul Său, Iisus Hristos a reconfirmat şi extins în Noul Testament, pilda “aproapelui”: aproapele este orice om, orice fiinţă! Toţi au aceeaşi şansă. Dumnezeu îi iubeşte pe toţi la fel. Şi pe gândac, şi pe sfânt şi pe hoţ. Chiar şi o piatră e în Dragostea Lui.] Exerciţiile pot avea punct de plecare: corporal (fizic), de ex. asanas (v. nota 1); respirator (energetic), de ex. pranayama; ori mental (informaţional), de ex. concentrare/meditaţie – dar toate duc tot acolo. Hologramă. Un exerciţiu (este ceva viu, trebuie să-l privesc cu respect) = toată şedinţa = toată viaţa mea = toate vieţile Universului. Fac pentru mine/toţi prietenii/tot Universul, toţi din Univers şi le dedic asta (prin rugăciunea iniţială, sau simt că fac pentru toţi şi ei pentru mine, cu prietenie şi compasiune. Eu şi tu, noi, mergem împreună pentru că suntem Una (1) în El. Toţi avem aceeaşi Şansă Totală, nimeni nu câştigă, nimeni nu e învins (într-un fel toţi sunt câştigători). Dar cel mai bine, fac pur şi simplu, pentru Dumnezeu (ca o rugăciune de cerere/mulţumire/slăvire/contact fără cuvinte – cuvintele sunt exerciţiile, în limba integrală a fiinţei mele – corp/respiraţie/minte/suflet), pentru nimic, adică neurmărind nimic (ceva anume, egoist sau neegoist). Renunţând la dorinţele mele personale (limitate, egoiste) şi la voia mea. “De la moarte la Viaţă, de la vest la Est, de la întuneric la Lumină. Şi unde e Adevărul? La Mijloc! (Calea de Mijloc nu înseamnă compromisul ci reunirea şi transcenderea contrariilor). Nu urmăresc vreun efect al exerciţiului (pentru că l-aş limita, iar orice exerciţiu e integral, afectând întreaga fiinţă), ci fac/merg şi abia atunci sunt toate efectele. Exerciţiile mă fac să caut, să văd Realitatea, să-mi dau seama de Realitatea (Care am fost dintotdeauna)/că Sunt (Este, El)/Cine sunt/Cum sunt/Da-Aici-Acum-Aşa-Accept. Să mă trezesc (“Suflete al meu, pentru ce dormi? Pentru ce dormi? Trezeşte-te dar! Trezeşte-te dar!”). Nu mă duc de undeva în altceva, nu obţin nimic, în plus faţă de Ceea Ce Este dintotdeauna. Eu fac şi exerciţiul mă cheamă din mine - sunt cele 2 jumătăţi de parolă care se reunesc pentru a deschide fiinţa. Mă topesc ca un cub de gheaţă pe mulajul/forma/tiparul exerciţiului, trebuie să am răbdare şi să accept ca asta să se întâmple. Fac cât pot eu de bine/corect, la limita mea din acest moment, fără a forţa, dar şi fără a fi leneş/chiulangiu (minima rezistenţă). Exerciţiile de yoga au forma şi numărul păcatelor/greşelilor noastre, stărilor noastre de ignoranţă. Am greşit aşa (egoismul, generat de uitare, neatenţie şi ignoranţă – înseamnă a merge împotriva curentului Universului, care este Unitate de nefragmentat, din cauza asta voi suferi, Universul e “mai tare” decât mine): exerciţiul vine şi se îmbucă şi pot urca la loc. Exerciţiile reprezintă, în condiţiile controlate, de laborator interior, nepericuloase ale şedinţei/Dojo-ului orice situaţie posibilă pe care o pot întâlni în viaţă. Mă antrenez pentru a fi capabil de orice, de a face faţă la orice. Atent, serios, demn, respectuos, cu bunăvoinţă, încredere, deschidere, curaj, entuziasm, smerenie, perseverenţă, uimit, curios (Ce e Asta, Care e în faţa mea acum?), treaz, gata pentru orice (se poate întâmpla oricând, orice cu mine, în jurul meu sau în Univers etc) – nu pentru a mă apăra/proteja/(contra)ataca/a face faţă/a mă adapta situaţiei (deşi astea vin de la sine), ci pentru a trăi plenar ceea ce vine. Atitudinea Zen/a luptătorului. Nu pot schimba întâmplările (nici momentul naşterii, ori pe cel al morţii), care vin de la El, ci doar cum le trăiesc eu (atitudinea mea interioară la evenimente). “Fie să pot fi. Fie să pot fi fericit, în pace, sănătos, plin de bunătate.” Nu fac aşa, voi suferi amarnic şi îi voi face şi pe alţii să sufere, eventual voi crăpa. Dar oricât aş greşi, Mila Lui e mai mare (dacă vreau să mă ridic, să mă căiesc, să mă întorc). La începutul programului de exerciţii să fac o mică rugăciune (explicită) către El, Maica Domnului şi către Puterile Divine Bune ale Lui (incluzând şi Linia de Maeştri). La final mulţumesc, tânjind să ajung Acasă (Sus în Cer e Patria mea – la El). Fac lăsând grijile la o parte, sau, mai bine, împreună cu toate grijile şi problemele mele (acceptându-le şi privindu-le cu bunăvoinţă). Dacă e greu şi doare, ştiu că e vorba de inconfortul constructiv (tapas/asceza), care mă căleşte (ca o sabie). Nu spun în mine: panică, durere, plictis. Ci observ că sunt nişte senzaţii, stări etc., fără a le pune semnul ”+” sau “-“, e ceva acolo, prezent, ce e ? Nu răbdând, ci înţelegând (de ex: că nu e nimic care să doară/să-mi facă rău/nu există durerea şi suferinţa decât în mintea mea, eu îi dau putere asupra mea). Mă doare pentru că nu înţeleg. Iniţial observ senzaţiile specifice ale zonelor lucrate pe fondul întregului corp/fiinţe, apoi, după ce s-au estompat: senzaţiile generale + respiraţia şi pulsul în întregula corp/fiinţă. Între exerciţii → (suspin-oftat-căscat-întins, urmate de ) autoascultare relaxantă, adică observ (fară a le pune eticheta “+” sau “-“), pe fondul întregului corp/fiinţe: senzaţiile, emoţiile, sentimentele, gândurile etc, orice din mine (şi din jur, mai ales la Zen), în maniera * “pe malul fluviului”, * “trenul de noapte”. Sunt ale mele, în mine, eu, dar eu nu sunt ele, sunt mai mult decât ele (tot aşa cum eu sunt mai mult decât imaginea mea din oglindă). Exerciţiile se fac în stare (semi)scufundată, faţă de suprafaţa cotidianului. (“Iară ochiu-nchis afară/Înlăuntru-i se deşteaptă.”) Relaxarea finală se face în stare scufundată la mare adâncime (revenirea e foarte gradată, ca după un somn adânc). Exerciţiile de respiraţie se fac cu ochii închişi, iar asanas cu ochii semideschişi/semiînchişi, sau cu ei deschişi (nu fug de/către, contact şi cu lumea exterioară şi cu cea interioară, până ce voi realiza că nu sunt diferite). Reguli: maximă relaxare (orice crispare, încordare fizică sau psihică, orice muşchi contractat în plus, de ex: faţa, limba, anusul, fălcile, fruntea etc), maximă respiraţie şi maximă trăire. Respiraţia: - accent pe expiraţie (activă, prelungită, 100 % sau măcar atenţie mai multă pe ea); - lentă/curgătoare ca firul de ulei, la limita de a nu mă sufoca (mişcarea conduce respiraţia, în faza iniţială, pentru a nu mă sufoca); - inspiraţia de 95%. Concentrarea este conştientă, voluntară/deliberată şi dezinteresată (nu urmăresc nici un interes. Succesiunea obişnuită: (Rugăciunea) → Luare de cunoştinţă asupra mea/a lumii/a Realităţii (de ex: ascult lumea din jur; simt pământul de sub mine, în alternanţă cu eu pe sol; mă simt pe mine în alternanţă cu simţitul lumii din jur; simt cum timpul trece în favoarea mea – cândva, sigur voi reuşi şi eu, e legea Universului etc) → Etirare permanentă a coloanei (v. nota 2) → Chakki → Inversă tiroidiană (de ex: Sarvangasana → Halasana → Matsyasana) → Flexie (de ex: Paschimotanasana) → Extensie (de ex: Bhujangasana → Shalabasana → Dhanurasana) → Lateralizare (de ex: Trikonasana) → Torsiune (de ex: ArdhaMatsyendrasana) → Echilibru (de ex: ShivaNatarajasana sau Vrikshasana) → Inversă hipofizară (de ex: Viparitakarani sau Dharmikasana) → Respiraţie (pranamudras, hathenas, hathaats, nadhishodhana etc) → Concentrare → Relaxarea finală → Revenirea gradată (reinserţia în cotidian, cu mutaţiile de rigoare) → Mulţumit (cu recunoştinţă). Program minim: exerciţiul cel mai neplăcut → (+-eventual un exerciţiu neutru), exerciţiul cel mai plăcut . Continuitate (abhyassa = efort continuu, susţinut): program zilnic (sau măcar de 4 ori pe săptămână). Nota 1: Asana = stare (postură) (a corpului/respiraţiei/minţii etc) procesuală (dinamică) integrală a fiinţei de a-mi da seama (a deveni conştient) că SUNT (cine-ceea ce am fost, sunt şi voi fi dintotdeauna) Nota 2: A fi drept, flexibil/fluid şi ferm (“Arată-ne Doamne îndreptările Tale!”), din atitudinea/starea interioară şi nu din băţoşenia/voinţa fizică (chiar dacă stau drept atunci, de fapt nu sunt drept, şi sunt şi casant, friabil, fragil) A se vedea şi ilustraţiile: “Breviar Yoga fig.01.jpg” şi “Breviar Vak Yoga fig. 02, 03.jpg”. D) Culoarul sofronic. Franja α-θ. Există un releu biunivoc conştient/subconştient care trebuie accesat. Prin care se ajunge la relaxare. Pe acesta se bazează sofrologia, Jose Silva Mind Control şi alte procedee psihoterapeutice sau din disciplinele sapienţiale tradiţionale (Yoga, Zen, Arte Marţiale ca Do etc). Şi care se activează (demonstrat cu scanere cerebrale: tomografie cerebrală RMN cuplată cu EEG, arătând ce zone din creier se activează) în cazul perceperii/recepţionării/studierii mesajelor mitice sub o formă sau alta (chiar şi când un copil ascultă o poveste spusă la radio, la emisiunea „Noapte bună copii”). A se vedea ilustraţiile: „Sofrologie 01, 02.jpg”. Toate marile realizări (artă şi ştiinţă) ale omenirii au fost făcute în stare sofronică de creativitate. Sunt celebre în acest sens cazurile: Newton, Mendeleev, Kekule, Einstein, Byron etc E) Conştientizarea subconştientului (corticalizarea vegetativului cum spunea Sergiu Al-George). Cu ajutorul unor scanere cerebrale: tomografie cerebrală RMN cuplată cu EEG (arătând ce zone din creier se activează) s-a demonstrat că înainte ca un om să decidă voluntar ce acţiune motorie va face/întreprinde (încă nu ştiu ce voi face/hotărî), cam cu 3 msec-1,5 sec. înainte de a deveni conştient de decizia sa, pe neuronii din homunculusul motor apare un potenţial electric. Şi abia apoi se activează zonele de recunoaştere conştientă a deciziei luate şi după aceea are loc mişcarea propriu-zisă. Cam ca la un telefon mobil: dacă se află în apropierea unui radio sau calculator, cu câteva secunde înainte de a începe să sune şi a afişa un apel nou, radioul/calculatorul sunt bruiate. La fel se întâmplă şi când vorbesc, nu ştiu conştient ce voi spune, totuşi vorbesc corect (apare potenţial electric pe zonele implicate în vorbire). Nu ştiu conştient ce voi face/gândi/hotărî. Impulsul/comanda vine din sub/inconştient din Miezul/Nucleul fiinţei. A se vedea şi ilustraţia „Sursa mit fig 07, 08.jpg”. În esenţă acelaşi lucru l-au spus şi Freud şi Jung, dar aici este vorba de neurofiziologie şi neurolingvistică. Care este releul: dorinţă profundă, voinţă profundă – dorinţă, voinţă, acţiune vizibile şi conştiente? În lupta dintre conştient/subconştient sau altfel spus dintre raţiune/imaginaţie-emoţie, ultimul/ultima câştigă mereu. În Artele Marţiale ca Do – disciplină spirituală, maestrul vede cum mintea elevului se mişcă înainte ca acesta din urmă să ştie ce va face, să hotărască ce mişcare/acţiune să întreprindă, pentru că acţiunea lui nu este spontană şi liberă, din totalitatea/unitatea fiinţei, ci are loc prin intermediul aparatului energetic (corpurile energetice) şi neurofiziologic (releele psihoneurofiziologice, limitate de cronaxie etc) Prin metode ca cea descrisă mai sus, neurofiziologii dr. Benjamin Libet şi dr. Feinstein de la Mount Zion Hospital San Francisco au arătat că decizia de a răspunde este luată de mintea inconştientă a subiectului. Conştienţa subiectului despre acţiune este alergătorul slab al cursei. Încă şi mai tulburător, nici unul dintre subiecţii testaţi nu era conştient că mintea lui inconştientă îl făcuse deja să apese butonul din experienţă, înainte ca ei să fi decis în mod conştient să o facă. Într-un fel sau altul, creierele lor creaseră iluzia confortabilă că ei controlaseră în mod conştient acţiunea, chiar dacă ei nu o făcuseră. Aceasta i-a făcut pe unii cercetători să se întrebe dacă liberul arbitru nu este o iluzie. Studii ulterioare au arătat că, cu 1,5 sec. înainte ca noi „să decidem” să mişcăm un muşchi, cum ar fi să ridicăm un deget, creierul a început deja să genereze semnalele necesare pentru a realiza mişcarea. Din nou, cine ia decizii, mintea conştientă sau cea inconştientă? Dr. Hunt a făcut descoperiri similare, înregistrând simultan cu aparat de EMG pe câmpul electromagnetic proximal al corpului şi EEG. Când producea un zgomot puternic sau un flash de lumină, EMG-ul înregistra stimulul înaintea EEG-ului. Ce înseamnă aceasta? „Cred că am lăsat ca, creierul să fie supraestimat ca ingredient activ în relaţia unei fiinţe umane cu lumea. Este doar un adevărat bun computer. Dar aspectele minţii care au de-a face cu creativitatea, spiritualitatea şi toate celelalte lucruri, eu nu le văd deloc în creier. Mintea nu este în creier. Este în ţesătura câmpului”, spune dr. Hunt. Se spune că am utiliza doar 10% din creier, dar noi cercetări din domeniul neuroştiinţelor, au arătat că, de fapt, folosim cam 80% din capacitatea creierului, dar mai ales pentru sarcini necunoscute, care au loc în afara câmpului conştient obişnuit (se presupune că legate de procesări ale informaţiilor senzitiv-senzoriale la nivel subconştient, vegetativ). Cercetările aparţin dr. Michael Weliky. Prin scanări cerebrale de înaltă rezoluţie (EEG + tomografie computerizată RMN etc) s-a reuşit cu o acurateţe de aprox. 70 % să se obţină o imagine de ansamblu asupra intenţiilor umane. Conform cercetărilor conduse de prof. dr. John-Dylan Haynes de la Max Planck Institute for Human Cognitive and Brain Sciences, Leipzig, Germania, în colaborare cu University College London (prof. dr. Geraint Rees), Oxford University (prof. dr. Richard Passingham) şi cu Tokyo University (prof. dr. Katsayuki Sakai). Să ne amintim conex şi de: căştile şi simulatoarele de zbor ale piloţilor de avion şi elicopter de astăzi; casca de realitate virtuală (sistemele Cybermind, Cave, softul Maya etc) - ce înlocuieşte tastatura de calculator ori joy stick-ul – pentru jocurile de calculator (permite imersia în ciberlumi virtuale, dar şi comenzi date cu ochii, cu mimica, sau direct mental, calculatorul citind starea psihică ori actul voliţional, direct din creier); comandarea mentală directă a protezelor pentru membre amputate; jocul „Mind Ball” în care bila se mişcă nu prin comandă mentală activă, prin concentrare, ci, din contra, când jucătorii sunt relaxaţi, în stare cerebrală alfa, detaşaţi de câştig ori pierdere, şi nu mai vor să câştige / să învingă neapărat, nu joacă la câştig (teoria din psihologia modernă, inspirată din doctrinele sapienţiale ale Tradiţiei: câştig-câştig, prin stare interioară care îmi permite să evoluez, chiar dacă omul pierde / este învins / suferă o nenorocire versus desfăşurarea cotidiană / profană a vieţii omeneşti între polii câştig / pierdere-eşec), bila se mişcă nu când fac ceva, ci, când nu fac nimic (wei wu wei / acţiunea prin nonacţiune din Taoism, Ch’an şi Zen; hishiryo / a gândi din străfundul negândirii sau a nu gândi din străfundul gândirii din Ch’an şi Zen; mushotoku / a acţiona nu din interes egoist meschin; phalatrshna vairagya din karma Yoga (Yoga acţiunii) / eliberarea de fructul faptelor < v. Bhagavad Gita >; nebunia controlată, non acţiunea şi stalkingul din tradiţia toltecă a lui Castaneda); principiul „renunţă ca sa învingi” din judo, aikido şi în general din Artele Marţiale ca Do (exprimat altfel de părintele Nicolae Steinhardt: „Dăruind vei dobândi”, sau de către prof. Mario Vasilescu – 5 O dani centură neagră în arte marţiale, Şcoala de BuDo Sakura Ryu / Floarea de Cireş: „Cel mai mare judoka al tuturor timpurilor trecute, prezente şi viitoare este Iisus Hristos.”); şi last but not least de filmul „Minority Report” (Tom Cruise). Notă: Din existenţa şi funcţionarea telefoanelor mobile (şi a oricărui lucru, în general), putem deduce: a) o metaforă pentru a înţelege mai bine / intuitiv funcţionarea subconştientului (şi a oricărui alt lucru); b) un principiu de funcţionare a subconştientului (şi a oricărui alt lucru, în general), asemănător celui al telefoanelor mobile (al primului lucru). Pentru că ambele provin din acelaşi arhetip / principiu profund / mecanism de funcţionare a universului, aflat la baza a orice există în univers. Să ne amintim de povestirea „Ghicitor în pietre” a lui Mircea Eliade. Din orice, pot afla orice despre orice (altceva), dacă ştiu să mă uit. Acesta este şi principiul practicilor divinatorii (ghicit în cafea, în bobi, prin mersul păsărilor pe cer, prin aspectul ficatului animalelor sacrificate, prin aspectul crăpăturilor din carapacea broaştelor ţestoase apărute la încălzire - din I King-ul primar etc). Gândire schizofrenică sau înţelepciune, cine ştie? În nici un caz nebunii, ci înţelepţii! Pentru că, aşa cum spune teoria „boot strap” din fizica ultramodernă: „Totul corespunde lui tot. Totul tinde să corespundă lui tot. Fiecare parte / lucru îşi corespunde ei însăşi şi totului etc Partea este una cu întregul. Universul este un singur ghem de existenţă. Stare de unitate. Nu există mai multe particule elementare / lucruri /fiinţe, ci una singură, cu aparente faţete / aspecte diferite etc” Precum sferele reflectorizante din baruri. Ca n imagini pe n monitoare TV ale unui aceluiaşi lucru, părând diferite, dar nefiind. Şi într-o dinamică neliniară. Experimentul Einstein – Podolski – Rosen, început în domeniul imaginar, dar demonstrat mai târziu şi experimental. Aşa cum spunea şi mitul „perlelor lui Buddha” sau teoria „sincronicităţii” a lui Jung. De exemplu: din legi ale staticii şi dinamicii din mecanică / fizică (legea inerţiei, principiul acţiunii şi reacţiunii etc) se pot deduce sau înţelege mai bine (în sensul celor expuse mai sus) legi din psihologie, biologie, viaţă socială, religie etc Şi reciproc. Relaţia fiind biunivocă. Căci aceleaşi principii profunde de funcţionare / construire a universului / multiversului generează şi legile mecanicii şi pe cele ale psihologiei, biologiei, vieţii sociale, religiei etc Legile din diferitele domenii fiind astfel echivalente / corespondente / similare / (co)omoloage. Cum bine a intuit S. Freud când a vorbit despre funcţionarea forţelor psihice, energie psihică – libido etc Sau un alt exemplu. Din faptul că există frână şi acceleraţie la maşinile oamenilor, putem deduce şi înţelege metaforic că există frână şi acceleraţie în univers, ceea ce şi există, sub forma gravitaţiei şi respectiv a forţei de expansiune a universului. [Aşa numita „dark energy”; în structura universului nostru, aflat, se pare în expansiune accelerată, există: 5 % materie barionică (cu particule elementare cunoscute: atomi, fotoni, electroni, pozitroni, protoni, neutroni, quarci etc), 30 % „substanţă neagră / dark substance/matter” (nu se ştie în ce constă, doar că există şi are proprietăţi gravitaţionale, fiind formată din ipoteticele particule WIMP = weakly interacting massive particles, care au fost probabil detectate la 2 km adâncime de stâncă masivă, în peşteri special amenajate ca laborator, cu detectoare de cristal luminiscent), iar restul de 65 % „dark energy / energie neagră” cu proprietăţi antigravitaţionale, energia vidului precuantic. Deci domeniul disciplinelor omeneşti obişnuite tratează doar despre cele 5 % ale structurii universului.] Pentru că există un principiu antitetic / antinomic şi complementar al frânei / acceleraţiei sau yin / yang la baza a orice există în univers (şi a universului însuşi). Şi vice versa, oamenii au inventat (şi au putut inventa, a fost posibil să descopere aceasta) frâna / acceleraţia la maşinile lor, pentru că există un principiu al frânei / acceleraţiei sau yin / yang la baza alcătuirii / funcţionării universului. Cum spune şi basmul cu „munţii care se bat cap în cap”. F) Câteva elemente de (neuro) psihologie / fiziologie: - deoarece universul nostru este bipolar, cu poli complementari (Yin/Yang), să ne amintim de povestea celor 2 munţi care se bat cap în cap, de lumânările „dichere” ţinute de episcop când dă binecuvântarea, de „bidentul” multor religii şi ritualuri etc, apar toate polarităţile din lume, între care şi polarizarea emisferei drepte ce corespunde jumătăţii stângi a corpului prin decusaţia piramidală (sinteză)/emisferă stângă (analiză), existând un ciclu de 45+45 minute al fiecărei emisfere, care duce şi la polarizarea nărilor (predomină nara opusă emisferei într-un ciclu asemănător) (se poate demonstra simplu pe o oglindă sau geam care se abureşte de la respiraţie); a ochilor, ochiul drept percepe mai ales tonuri de roşu/yang, iar cel stâng, tonuri de verde-albastru/yin; a urechilor, cea stângă aude mai ales tonurile joase, umbroase, pufoase/yin etc Se poate demonstra simplu ce emisferă domină la o persoană, punând-o să încrucişeze picioarele şi să împletească degetele de la mâini, care va fi în faţă arată emisfera dominantă, sau să ochească un obiect prin police cu ambii ochi deschişi, apoi să îi închidă ochii pe rând, la cel la care policele rămâne cel mai aproape de obiect, emisfera contralaterală este predominantă etc Aceste lucruri erau cunoscute de milenii în disciplinele sapienţiale şi i-au inspirat pe cercetătorii japonezi să investigheze cu aparatură ultracomplexă funcţionalitatea emisferelor, lucru pentru care au primit Premiul Nobel pentru medicină. Dar, după cum se vede aceleaşi date pot fi obţinute simplu cu o oglindă sau un geam pus la nas şi cu atenţie/curiozitate/bunăvoinţă la mine însumi, lipsit de idei preconcepute. - există o frecvenţă de bază, cea de 7 Hz, ai cărei multipli ori submultipli se regăsesc în numeroase fenomene aflate în interrelaţie reciprocă: undele cerebrale α; infrasunetele periculoase psihic şi biologic, arma sonică; frecvenţa respiratorie de cca. 16/min, cea cardiacă de cca. 80/min, în raport de 1/5, ritmul cranio-sacral de pulsaţie a lichidului cefalorahidian; ritmurile contracţiilor orgasmice (ejaculare, contracţii pelvine şi uterine); cavitatea ionosferică de rezonanţă electromagnetică W.S. Schumann de 7,8 Hz şi alte pulsuri geofizice ale Terrei. - în legătură cu decusaţia/inversiunea emisferică şi piramidală dr/stg etc să ne amintim şi de următoarele corelaţii: mitul, un obiect spart în lumea de aici, rămâne intact în cea de dincolo; imaginea omului prezentată în arborele sefirotic este cu capul orientat cu faţa la spate (faţă de corp-în raport cu corpul); spirala vieţii şi morţii-ca motiv neolitic: înainte şi la dreapta e bine, în mersul de după moarte (acad. Ion Ghinoiu); ce e bun e la dreapta: Iisus la dreapta Tatălui, Maica Domnului la dreapta lui Iisus, partea de-a dreapta a celor drepţi în Rai. În timp ce configuraţiile lumeşti antientropice / negentropice sunt asimetric levogire (structuri stereoizomere de tip L la proteine, inima fizică pe stânga, cea spirituală pe dreapta), scara în arhitectură se proiectează spre a fi urcată spre stânga etc Limbile ceasurilor merg spre dreapta (sensul entropic, de consumare a timpului), în timp ce Terra se roteşte în sens antiorar, privită dinspre Polul Nord. - rinencefalul, sistemul limbic, cornul lui Amon (iarăşi vechii zei egipteni!) etc sunt activate de mirosuri (eventual parfumuri ritualice, bisericeşti), de feromoni (prin receptorul organului vomeronazal) şi de ascultarea unei poveşti! G) Recadrare / încadrare a evoluţiei omului în contextul general al evoluţiei filogenetice şi a evoluţiei universului. Ultra simplificat şi ultra rezumativ: Dumnezeu/Realitate, Big Bang, mineral, procariote, eucariote, plante, animale, oameni, îngeri… Dumnezeu/Realitate. De la Dumnezeu la Dumnezeu. Studiile moderne de etologie au descoperit similitudini profunde şi uluitoare între oameni şi animale. - gorilele (celebrul caz al gorilei Koko, studiat peste 25 de ani de dr. psihol. Francine Patterson), cimpanzeii (cazurile Nim Chimpsky, numit aşa ca o glumă referitoare la numele lingvistului Noam Chomsky; Washoe studiat la University of Reno de dr. Beatrix & dr. Allen Gardner; Keeli & Ivy şi Emma & Harper studiaţi la Ohio State University de prof. dr. psihol. Sally Boyson), bonobos [cazul Kanzi care avea un bagaj lexical de cca. 3000 de cuvinte în engleză (pe care le înţelegea chiar ca propoziţii transmise prin difuzor), studiat la University of California Los Angeles de dr. Savage-Rumbaugh şi dr. Patricia Greenfield], urangutanii (celebrul caz al urangutanului Chantek, studiat de dr. antropologie H. Lyn Miles). Maimuţele antropoide în general, pot învăţa, înţelege, folosi limbaje complexe, cu propoziţii şi fraze: al semnelor surdo-muţilor, ideografice-simbolice, pictografice etc prin intermediul unor calculatoare portabile cu ecrane tactile şi voce sintetică (lucru prevăzut de dr. Michael Crichton în cartea sa ficţională „Congo”), pot înţelege chiar litere din alfabetul uman şi vorbirea omenească. Folosesc şi inventează unelte (nicovale, sonde, cazmale, suliţe cu care vânează etc), colaborează concertat între ele şi cu oamenii, cer ajutor etc. Recunosc modele miniaturale ale încăperilor laboratorului, ale obiectelor din acesta şi ale lor înşile. Răspund la telefon , recunosc cu cine vorbesc, cer ceva, apreciază timpul când persoana va veni în funcţie de spusele acesteia la telefon etc - unii cimpanzei care învăţaseră în laborator elemente din limbajul surdomuţilor umani, le-au transmis în mod spontan puilor lor şi au continuat să le folosească între ei, chiar şi când oamenii nu erau de faţă şi nu era nici un experiment în desfăşurare (doar o cameră de filmat ascunsă). - maimutele sunt capabile sa formeze propozitii simple, conform unui studiu care ofera prima dovada certa ca animalele detin o abilitate-cheie a limbajului. Un grup de oameni de stiinta englezi a descoperit ca o maimutica din rasa Cercopithecus nictitans din Nigeria comunica uneori, combinand sunetele intr-o propozitie care aduna sensuri diferite din partea oricareia dintre componentele sale fonetice, o capacitate care se credea a fi specifica doar omului. Cu toate ca multe animale comunica intre ele folosind sunete cu un anume inteles, – de obicei, emitand un avertisment care indica prezenta unei primejdii sau a unui dusman pradator –, pana acum, nici un astfel de sunet nu a fost dovedit ca apt sa combine sunetele de alarma in secvente semantice similare celor ale limbajului uman. Studiul a aratat ca rudimentele sintaxei, o componenta de baza a acestuia, pot fi raspandite la o scara mai larga printre primate decat s-a crezut. Enunturile emise de maimuta studiata au fost de doua tipuri: de avertizare a membrilor grupului sau sa se mute in locuri mai sigure, si legate de activitatile de zi cu zi. Acest studiu pare a fi prima dovada viabila a unui sistem de comunicare asemanator sintaxei la alte specii decat omul. - există o populaţie a unei specii de macaci care spală cartofii dulci după ce îi culeg, apoi îi lasă peste noapte într-un iaz cu apă sărată, astfel încât a doua zi au un gust foarte bun (acest fapt putând fi considerat ca fiind un rudiment al gătitului). - există populaţii de cimpanzei care au adevărate „reţete medicale” ce constau în combinaţii de ierburi pentru: parazitoze intestinale, enterocolite, boli de piele etc Pe care le transmit din generaţie în generaţie. - unele animale se răzbună: de ex. câinii pe stăpânul care l-a pedepsit (şi să nu uităm că de multe ori câinele se consideră egalul stăpânului, iar pisica se consideră ca fiind superioară stăpânilor) sau cazul observat al unei turme de elefanţi care după ce nişte leoaice le-au ucis un pui, au urmărit grupul respectiv al leilor şi le-au ucis toţi puii („dinte pentru dinte”, ca în Deuteronom). - maimuţele bonobos fac baie în bălţi/lacuri/râuri lente, spălându-se cu bureţi din plante / alge, eventual unii pe alţii, pe spate, unde se ajunge greu. - unele populaţii de cimpanzei congolezi se spală pe faţă dimineaţa; beau apă din căni făcute din coaja unor nuci mari; sărută mâna femelelor când fac cunoştinţă, ca şi oamenii; sparg nuci pe nicovale de piatră cu ciocane de piatră sau din lemn; folosesc crenguţe fasonate pentru a scoate furnici din muşuroaie etc - unele populaţii de cimpanzei congolezi merg şi mai departe, folosind pene pentru a menţine orizontalitatea nicovalei, deci folosesc unele unelte pentru a obţine alte unelte, eventual mai bune, deci metaunelte! - ciorile, corbii, papagalii au o inteligenţă comparabilă cu ce a unui copil uman de 3-4 ani (cercetările dr. Irene Pepperberg cu papagali care socotesc, numără, recunosc obiecte, fotografii, descriu după ce simt telepatic, la ce se uită stăpânii lor în altă cameră a laboratorului etc sunt spectaculoase). O specie de ciori din Japonia a învăţat să îşi spargă nucile cu un spărgător de nuci cu totul neobişnuit: le aduc la nişte intersecţii nu foarte aglomerate, aşteaptă la stop, la pun jos, când maşinile sunt oprite la roşu, iar când pornesc pe verde nucile sunt sparte, le recuperează la următorul roşu ş.a.m.d. Folosesc creativ civilizaţia umană şi uneltele noastre, pe care noi le folosim în alte scopuri. Să nu râdem că folosesc maşini cu ultratehnologii şi calculatoare de bord, pe post de spărgător de nuci! Ultrasofisticatele noastre reactoare atomice nu sunt oare altceva decât nişte fierbătoare de apă? Folosind fisiunea atomică şi calculatoarele pentru a genera căldură, care încălzeşte apă ce se transformă în aburi, mişcă palele unei turbine, generând curent electric. Cu un randament jalnic de 26 – 30 %. Care ar putea să ajungă prin cogenerare (adică şi încălzirea cu aceeaşi căldură a unui circuit de apă paralel, pentru termoficare şi apă caldă) la 70 – 90 %. După ce am învăţat fizică atomică şi cuantică, în mod necreativ, spargem atomii ca să facem căldură (asta ştim, aşa suntem obişnuiţi, atâta facem!). În loc să facem focul cu lemne, cărbuni ori petrol ca în trecut. Cam primitiv. - păsările şi multe animale îşi fac şi folosesc unelte, unele le şi adaptează, fasonează şi poartă cu ele. De exemplu o specie de vidră foloseşte pietre pe post de nicovală pentru a sparge scoici şi crustacee, punând-o pe burtă şi pe care o cară cu ele mereu, „la subraţ”, chiar şi sub apă. O specie de ciori din Noua Caledonie/Pacific îşi confecţionează unelte comparabile cu cele ale cimpanzeilor: după şi pe măsură/măsurători, adaptate la lungime pentru a prinde larve. Pe care le rup, jupoaie de coajă, curăţă de frunze şi crenguţe inutile, măsoară, testează, ajustează. Le despică în lung, obţinând o parte netedă şi una rugoasă, fac nişte beţe cu cârlig la capăt etc Ba şi mai mult, tot aşa cum homo sapiens avea unelte şlefuite şi ornamentate, dincolo de stricta utilitate practică, la fel au şi unele păsări. Deci acest criteriu care era considerat specific pentru om , cade. - animalele pot întinde capcane-curse altor animale spre a le vâna. - o specie de cormoranii asiatici au învăţat de la pescarii chinezi şi japonezi să arunce momeală la peşti (mâncare pe care o fură de la pescari sau din casele oamenilor din zonă) şi să îi pândească apoi, spre a-i pescui cu ciocul mai uşor. Dar au dezvoltat creativ tehnica, mergând şi mai departe: prind 1-2 peşti mici, îi omoară, nu îi mănâncă, în contra instinctului natural de foame, îi aruncă la loc în apă şi aşteaptă să vină peşti mari ca să mănânce pe cei mici aruncaţi, pe care îi prind, şi de-abia acum îi mănâncă. - maimuţele şi ciorile pot minţi. - maimuţe neantropoide folosesc unelte, au gândire proiectivă pentru viitorul apropiat etc De exemplu o specie de macaci din Brazilia încearcă prin ciocănire coacerea nucilor braziliene (cum facem noi cu pepenii). Le culeg periodic pe cele potrivite, le strâng şi le duc în locuri speciale pe care le-au folosit de cel puţin 150 de ani, unde există nişte nicovale grele de piatră, de sute de kg şi nişte ciocane din piatră, grele de 5-8 kg cu care le sparg. - maimuţele antropoide recunosc fotografii cu alte maimuţe sau oameni şi le pot grupa pe familii de înrudire genetică. - babuinii prind câini sălbatici şi îi hrănesc pe lângă turma lor, folosindu-i ca animale de pază şi companie; tot ei răpesc pui ai masculilor dominanţi şi îi şantajează pe aceştia pentru a obţine o serie de facilităţi în cadrul turmei. - elefanţii şi cimpanzeii masculi tineri, nesocializaţi se poartă uneori precum huliganii umani, atacă, distrug, devastează, omoară – animale din alte specii sau chiar membri ai propriei specii. Programul „adolescenţilor rebeli şi violenţi”, perpetuat şi la om. - delfinii, caşaloţii, elefanţii violează. - orcile au fluierături ultrasonice de prezentare (a individului şi grupului/clanului din care face parte; echivalentul prenumelui şi respectiv al numelui la om). - în cercetări efectuate de Louis Herman de la Laboratorul pentru Mamifere Marine din Hawai. Gesturi inventate pentru un limbaj ad hoc. Delfinii răspunzând la cerinţa „aport, minge, cerc”, Akeakamai împingea mingea prin cerc. Dar daca ordinea cuvintelor se schimba în „aport, cerc, minge”, ea ducea cercul la minge. Înţelegea cerinţe complexe din punct de vedere gramatical, de pildă „disc, stânga, în, coş, dreapta”, ea răspunzând prin a pune discul din stânga ei în coşul din dreapta ei. Inversând „stânga” cu „dreapta” în instrucţiuni, acţiunile delfiniţei se inversau şi ele. Putea să îndeplinească asemenea cerinţe de prima dată când erau formulate, demonstrând o înţelegere profundă a gramaticii limbajului. Au interpretat corect, de prima data, instrucţiunile date prin gesturi de către o persoană care apărea pe un ecran TV, în spatele unei ferestre subacvatice. Au recunoscut acele imagini de TV ca fiind reprezentări ale lumii reale, pe baza cărora au putut să reacţioneze în acelaşi mod ca în lumea reală. ...Dacă un om se apleca pe spate şi ridica un picior, delfinul se întorcea pe spate şi îşi ridica în aer coada. Imitatorul trebuie işi formează mai intâi o imagine mentala a corpului si poziţiei celeilalte persoane, apoi sa-si aducă in aceeaşi poziţie propriile părţi ale corpului - acţiuni care implica o conştiinţă de sine. - femelele de pinguin se prostituează. - leii masculi sunt puturoşi, nu vânează ei, ci femelele; omoară puii altor masculi, atacând pe mamele acestora, pentru a-şi perpetua genele proprii. Cam ca şi la oameni… Program de infanticid, care poate că la om poate s-a perpetuat sub forma tendinţelor către infanticid, înscrise în genele şi psihicul omenesc. - există homosexualitate şi în lumea animală: la bonobos, elefanţi, câini etc, tot ca o dereglare a programului de „androgin primordial” din fiinţele sexuate şi sexuale. - puricatul la maimuţe este echivalentul socializării-bârfei la oameni. De aceea în basme eroul este luat cu capul în poala eroinei sau a bătrânei celei bune şi „despăducheat”. - gorilele, cimpanzeii se spală uneori pe faţă în lacuri. - gorilele de mlaştină îşi spală hrana de pământ (cum spălăm noi legumele). - cimpanzeii şi gorilele îşi fac culcuşul de noapte în partea de sus a arborilor, pentru a se feri de şerpi şi alţi prădători de pe sol. Acelaşi program s-a perpetuat şi la om, şi astfel, fără să ştim bine de ce, ne place ca dormitoarele să fie la etaj. - delfinii, balenele, maimuţele îşi recunosc imaginea în oglindă şi se uită la fel ca şi oamenii la zonele pe care nu le pot vedea în mod obişnuit: gura-dinţii-limba şi şezutul/posteriorul. - o specie de furnici comune (Formica) creşte, protejează şi hrăneşte purici de plante pentru a le consuma secreţia dulce, cum creştem noi vacile şi le mulgem. - există societăţi sclavagiste: la furnicile Polyergus. - există societăţi confederative-globalizate, de tipul uniunilor de state, fără nici un şef suprem, la furnicile Formica (după studii aprofundate de 20 de ani efectuate de biologii elveţieni). - există societăţi dictatoriale/machiavelice la : babuini şi cimpanzei (organizare patriarhală). - există societăţi matriarhale cu sex liber-hippie (de orice fel: hetero, homo şi incest) la bonobos. Este interesant să observăm cum societatea bonobo: matriarhală, sexistă şi hippie, aflată pe malul sudic al fluviului Congo se deosebeşte radical de cea a cimpanzeilor: patriarhală, aflată pe malul nordic. Similar cu societatea umană din comuna primitivă, faţă de cea modernă. Deşi au acelaşi genom, practic sunt aceeaşi specie! Ca şi cum cineva s-ar fi jucat şi ar fi făcut o experienţă, cuşca fiind întreaga Africă (întregul Pământ). - s-au găsit unelte similare cu cele fasonate de cimpanzeii şi bonoboşii de azi, dar în situri arheologice, foarte vechi, de 1,7 milioane ani, făurite de Australopithecus ori de Homo Habilis. - cimpanzeii vânează, atacă şi mănâncă carne de la alte maimuţe, alţi cimpanzei (din clanuri rivale), chiar şi de la copii de om. Program de violenţă, canibalism, la fel ca şi la oameni. Au depresii / se plictisesc (dacă nu li se dă o preocupare), fac şi desfac alianţe, ţes intrigi, îşi atacă şi ucid în bătaie semenii din clanuri concurente, în mod gratuit. Întru totul similar vieţii social-politice a oamenilor din toate societăţile (trecute sau prezente). Este vorba de aceleaşi programe implementate în structurile / funcţiile diferitelor fiinţe. Acelaşi program de violenţă prost înţeleasă şi prost folosită îi împinge pe oameni să pornească războaie (popor contra popor sau războaie civile - interne); îi face pe minerii români şi pe muncitorii IMGB să-i bată pe intelectuali; pe soldaţii NATO să bată pe irakieni sau afgani; i-a făcut pe vikingi să atace şi prade pe englezi în Evul Mediu; pe suporterii echipei X de fotbal să-i bată până la moarte pe cei ai echipei Y; pe rezidenţii maghrebini din Franţa să incendieze pe francezii nativi; pe studenţii francezi, în cadrul protestelor lor de stradă, să-i bată pe poliţişti, deşi nu aceştia au dat legile nedrepte contra cărora protestează; pe pacifiştii antiavort să-i ucidă pe medicii şi femeile care fac întreruperi de sarcină ş.a.m.d. Condiţiile social-istorice şi economic-politice (împilarea, oprimarea atât de hulită „din gură” de comunişti etc) şi frustrările / tensiunile psihologice etc sunt doar pretexte care zgândăresc / activează aceste programe instinctuale / animalice. Care iau forme de manifestare remarcabil de asemănătoare în momente diferite ale istoriei şi în locaţii geografice diferite (în spaţiu şi timp), atât la oameni cât şi la diversele specii animale. Dacă la TV ar fi prezentate înregistrări în paralel şi fără explicaţii: minerii care bat ar fi la fel ca soldaţii NATO torţionari şi precum cimpanzeii ucigaşi, iar societatea parlamentarilor-politicieni ar fi precum „casa maimuţelor” („Monkey World” de pe Discovery Channel). [Notă: Există un trib de aborigeni din Papua Noua Guinee, aflaţi ca nivel de dezvoltare în paleolitic, care atunci când primeau un obiect necunoscut, se comportau similar grupurilor de cimpanzei: alergau în cerc, scoteau ţipete-urlete exact ca maimuţele etc Ne putem pune următoarea întrebare naivă: din moment ce aceşti oameni fac parte dintre cele mai vechi linii de evoluţie continuă-neîntreruptă (genetică şi temporală) a oamenilor, cu continuitate social-istorică şi geografică, fiind la fel de vechi ca aborigenii australieni (adică minim 50 000 ani î.e.n.), cum se face că au „stagnat” la nivelul paleoliticului, aproape ca nişte maimuţe? În timp ce linii mai recente de evoluţie au ajuns să lanseze rachete în cosmos, să construiască calculatoare etc Şi de ce toate civilizaţiile au mituri cu eroi sau (semi)zei civilizatori care i-au învăţat pe oameni: agricultura, domesticirea animalelor, construirea unor unelte ori adăposturi sofisticate, pescuitul, vânătoarea, gătitul mâncării, ştiinţele etc ? Oare oamenii au mereu nevoie să fie împinşi de la spate din „afară”? Această întrebare naivă ar putea face deliciul adepţilor ipotezei paleoastronautice, care conţine şi o serie de elemente pertinente, orice s-ar spune…] Aceleaşi programe „bestiale” / instinctual-animalice există în toţi, putând fi controlate / reprimate / refulate prin constrângeri volitive, educaţionale şi sociale, dar ele continuă să existe în subconştient şi în structurile / funcţiile atavice ale sistemului nervos (etajele subcorticale, sistemul limbic etc). O modalitate superioară de a le folosi / integra este cea din Artele Marţiale ca Do: de a le scoate la suprafaţă şi a le conştientiza / accepta drept ceea ce sunt, iar apoi sublimându-le / transmutându-le energia din culoare „negativă”, în culoare „pozitivă” sau şi mai bine în energie pură / neutră / nici-nici / de bază (aşa cum şi sunt de fapt). Prin tehnologii complexe cum sunt cele prezentate sugestiv (dar rezumativ / intuitiv) în filmele „Neîndurătoarea hienă” (cu Jackie Chan) şi „Călugăriţa nebună”. Pentru ca oamenii să nu mai fie: zoon politikon sau homo homini lupus, ci oameni adevăraţi. Dar poate că aceasta este doar o utopie. Dacă în 150 000 de ani homo sapiens nu a evoluat aproape deloc din acest punct de vedere, poate că nu o va face niciodată şi vom deveni încă o fundătură evolutivă, locul nostru fiind luat de alţii mai buni: poate delfinii sau balenele etc Care vor avea miturile lor. Oare ce s-a ales din aspiraţiile, dorinţele, actele volitive / intenţionale ale omului de Neanderthal, ale oamenilor de Cro Magnon etc ? Se pare că primele acţiuni volitive / deliberate, deci şi primele “protodorinţe”, au apărut la viermii plaţi, pe scara evoluţiei filogenetice. Oare ce s-a ales din ele ? Noi, oamenii suntem unul dintre rezultate. Cel al momentului temporal actual. Din aspiraţiile, dorinţele, actele volitive, poate miturile lor etc s-au născut / au apărut ale noastre. Din noi, peste 100 000 de ani, oare ce va mai rămâne ? Şi cine va studia fosilele noastre ? - O concluzie firească ar fi aceea că aceleaşi programe implementate/implantate de Mama Natură/Dumnezeu/Univers/Realitatea Profundă ne mişcă / mânuie / împing să evoluăm pe toţi: şi pe oameni şi pe animale (lucruri) etc Din „fabricaţie” suntem toţi dotaţi cu aceleaşi / similare programe evolutive şi euristice. Aflate eventual în stare latentă. [Pentru că suntem organizaţi după similare / coomoloage matriţe / calapoade / modele / arhetipuri structural – funcţionale şi energo – informaţionale – substanţiale. Având acelaşi / similar număr de grade de libertate din punct de vedere cantitativ / calitativ. De aceea mişcările unui maestru de Arte Marţiale seamănă cu cele ale unui profan sportiv luptător de „lupte greco-romane” şi cu lupta dintre 2 rădaşte – gândaci, 2 şopârle etc; dar dintre toţi doar maestrul este conştient că evoluează de-a lungul unor linii de forţă ale universului (aceleaşi pentru toţi) şi cu nimic superior în ochii lui Dumnezeu faţă de sportiv ori rădaşcă, sopârlă etc, ci frate întru existenţă şi evoluţie cu toţi.] De exemplu: legea arhicunoscută din biologie „Evoluţia ontogenetică repetă pe scurt şi rezumativ întreaga evoluţie filogenetică”, în ADN-ul nostru este rezumatul evoluţiei tuturor speciilor, iar unii geneticieni merg şi mai departe presupunând că tot aici se află cel puţin şi schiţa evoluţiei viitoare. Unii (ipoteza paleoastronautică, cea a panspermiei ori cea a originii exogene/extraterestre/cosmice a vieţii: s-au găsit aminoacizi complecşi în meteoriţi şi praful cometar, ceea ce par a fi bacterii fosile în meteoriţi marţieni, de exemplu: „Meteoritul Allan Hills” găsit în Antarctica - este vorba despre “Meteoritul ALH 84001”, descoperit în 1984. Anunţul oficial al NASA, cu privire la bacteriile fosile găsite pe suprafaţa sa, a fost făcut în 1996 etc) preferă explicaţia ET, dar chiar şi aşa, se pune firesc problema: pe „ei”, cine i-a „făcut” / programat? – dacă „ei” au făcut aşa cu noi. Noi, oamenii pornim de la ideea preconcepută că suntem culmea scării evolutive şi că ştiinţa actuală [care adesea doar denumeşte în jargon / limbaj ştiinţific şi descrie, analizând prin distrugere / disecţie metaforică ori propriu zisă. Nicidecum nu explică, înţelege, simte / trăieşte. Adevărata cunoaştere şi înţelepciune fiind cu totul altceva. Există ipoteza antropologică care presupune că abilităţile Omului Modern nu au evoluat prea mult, din punct de vedere calitativ, faţă de cele ale Omului CroMagnon. Ci, mai degrabă s-a produs o imensă acumulare cantitativă, şi o mult mai bună transmitere a bagajului de cunoştinţe de la o generaţie la alta.] este Adevărata Ştiinţă, dispreţuind animalele, popoarele „primitive” şi pe oamenii din trecut etc, adică tot ceea ce nu e ca noi şi cum ştim noi. Dar, se pare, nu e deloc aşa. - E vorba deci despre programe aparţinând Universului, chintesenţă a soluţiilor de supravieţuire descoperite în cursul evoluţiei universului/speciilor: …de la mineral, la vegetal, la om… Sau altfel exprimat: Informaţia (Spiritul/sufletul, care este mult mai mult de atât) în relaţie biunivocă cu Energia (duh/corp subtil, energetic) în relaţie biunivocă cu Substanţa (trupul, corpul fizic). Memoria trecutului decantându-se sub forma instinctelor (reflexelor înnăscute). În timp ce intuiţia este dincolo de timp, creatoare, soluţii pentru ceea ce nu a mai fost încă experimentat niciodată. Poate aflată în conexiune şi cu memoria viitorului (despre care vorbeşte şi Lewiss Caroll în cărţile cu Alice: „Memoria asta care merge doar înspre trecut nu e bună!”) - au existat cazuri bine documentate ale unor câini şi cai savanţi (care puteau face operaţii matematice complicate, asemănător retardaţilor supradotaţi umani) sau telepaţi (executau comenzi telepatice, în laborator). - a fost înregistrat în laboratoare moderne cazul unui câine hipnotizator de oameni. - delfinii (care în activitatea lor electrică a creierului prezintă unde de tip α, θ, δ ca în stările de meditaţie ale oamenilor) induc în cei care înoată în apropierea lor aceleaşi tipare electrice în creier, ameliorând mult maladiile fizice sau mentale (de ex. autismul) ale oamenilor. Se pare că o fac şi conştient, putând scana starea omului din faţa lor cu sonarul lor şi prin alte mijloace. Limbajul lor de fluierături şi clicuri ultrasonice, transpus în domeniul audibil uman cu ajutorul aparaturii, seamănă cu cel al boşimanilor africani (limbajele primordiale ale omenirii conţineau clicuri). S-ar putea ca ei să fi dezvoltat o civilizaţie netehnologică comparabilă cu cea umană. Şi poate că extratereştrii i-ar alege pe ei într-un viitor, ipotetic contact (ca într-o povestire SF). Faptul că animalele sunt capabile să înveţe limba şi obiceiurile şi gândirea noastră, nu demonstreză că suntem superiori, ci că ne impunem cu forţa şi brutalitatea. Că suntem prea aroganţi pentru a le înţelege şi noi la rândul nostru. Şi că poate suntem prea proşti pentru a o face. Lucru pentru care vom plăti desigur. - au fost înregistrate (cu documentaţie serioasă) cazurile unor câini şi cai filosofi, în sensul că puteau vorbi printr-un limbaj simbolic inventat ad hoc, prin convenţie cu oamenii, la nivelul unui geniu uman. Pentru că aveau acces la Aceeaşi Unică Sursă de Viaţă/Cunoaştere (aflată în Miezul a orice/oricine) ca şi noi oamenii, dar în alt fel. A se vedea şi ilustraţiile: „Williams 01-03.jpg” referitoare la sindromul Williams. Conex să luăm în consideraţie şi cazurile în care sunt inactivate structurile neurologice noi (din punct de vedere filogenetic) (cum ar fi emisfera stângă), represive (pentru etajele inferioare ale sistemului nervos sau pentru emisfera dreaptă) care împiedică accesul la Informaţia Profundă a Miezului/Nucleului Fiinţei. Sunt inactivate astfel straturile superficiale, subrutinele ce ţin de viaţa obişnuită (ca nişte subrutine de calculator), fără importanţă în sine, ci doar ca instrumente ale părţii profunde (Sinele). Astfel de situaţii întâlnindu-se în cazul unor traumatisme neurologice (accidente vasculare, traume mecanice etc), dar şi în cazul „savanţilor proşti” ori al geniilor înnăscute. Cazurile: Susana Polgar (şah), Marc Yu (pian) s.a. Cam în toate astfel de situaţii, viaţa normală a acestor persoane este, de regulă, perturbată. Cf. studiilor: Dr. Daniel G. Amen - Board Certified Child, Adolescent and Adult Psychiatrist, Assistant Clinical Professor of Psychiatry and Human Behavior, UC, Irvine, School of Medicine, Distinguished Fellow of the American Psychiatric Association; ale dr. psihologie Craig T. Ramey - Georgetown Distinguished Professor of Health Studies („Abecedarian Project”, Frank Porter Graham Child Development Institute, University of North Carolina). - şi plantele gândesc, simt, se mişcă şi au voinţă etc, dar în felul lor, în maniere specifice, într-un ritm temporal diferit, mai lent: s-au făcut filmări cu cadre luate la intervale de minute şi au apărut mişcări complexe, s-au înregistrat influxuri electrice similare celor din celulele animale etc Sunt deja celebre experienţele lui Cleave Baxter cu aparatul „detectorul de minciuni” conectat la plante care arată că reacţioneză comparabil cu oamenii, dar într-un registru la muzică, violenţă, bunătate, dragoste etc - din punct de vedere genetic omul este foarte asemănător cu animalele, o muscă de oţet are cam 15 000 de gene, un om, cam 35 000. Cu o plantă-brânduşă avem în comun cam 15% din genom. Computerul ADN generează programe şi predispoziţii fizice, dar şi psihice, printr-un releu fizic (biochimic şi biofizic, de ex.: constelaţia chimismului neuromediatorilor). Din acest punct de vedere, al corpului fizic, părem a fi nişte „roboţi” ADN (biochimici/biofizici), în care celulele sistemului imunitar ş.c.l. sunt nanoroboţi biomoleculari, creierul e un supercomputer cuantic (cu posibilitatea de a accesa memoria vidului) etc. Chiar dacă conform teoriei „exobiologice”/ipoteza E.T./”panspermia”: viaţa pe Terra (aminoacizii etc) au venit din cosmos (meteoriţi, comete etc), chiar dacă au avut loc manipulări genetice de eugenie şi de altă natură realizate de E.T., firesc e să ne întrebăm: „Pe ei cine i-a făcut/manipulat/asamblat prima dată?” O întrebare cam naivă, dar permisă… - Nu există nimic pe care omul să-l fi inventat/conceput şi care să nu fi existat deja în univers (la plante, animale etc). Cel puţin până acum. Chiar cele mai abstracte teorii matematice reflectă/exprimă parţial parcele de Realitate. Mintea obişnuită este doar creativă. Creatoare este numai Realitatea/Divinitatea. - O serie întreagă de studii pe animale sugerează acum că rădăcinile cunoaşterii sunt profunde, larg răspândite şi extrem de maleabile. Aceasta este marea lecţie pe care ne-o dau cercetările despre cunoaşterea la animale: ne mai taie din nas. Nu suntem singurii care au capacitatea de a inventa, de a plănui sau de a ne autocontempla – şi nici măcar de a complota şi a minţi. Alex Kacelnik, Universitatea Oxford: „Despre cimpanzei si gorile etc se spune <<Mda, au aceiaşi strămoşi ca şi noi, sigur că sunt inteligenti>>. Acum descoperim aceste tipuri de comportamente excepţionale şi la unele specii de păsări. Însă cu păsările nu mai avem nici un strămoş comun recent. Istoria evoluţiei lor este foarte diferită; ultimul nostru strămoş comun cu toate păsările a fost o reptilă care a trăit în urmă cu mai bine de 300 de milioane de ani. Nu e un fapt mărunt. Înseamnă că evoluţia poate să inventeze forme similare de inteligenţă avansată nu doar o singură dată – că nu e ceva rezervat doar primatelor sau mamiferelor.” Clive Wynne, Univ. Florida: „Întrezărim inteligenţa în tot regnul animal, aşa cum ar trebui să ne aşteptăm. Este vorba de un tufiş, nu de un copac cu un trunchi unic şi unică ramură, care conduce doar către noi. Unele dintre ramurile acestui tufiş au condus spre un asemenea grade de inteligenţă, încât ar trebui să roşim pentru că am gândit vreodată că un animal ar putea fi o simplă maşinărie” - Activităţile mentale ale organismelor vii începând de la bacterii şi până la primate pot fi discutate într-un mod foarte consecvent dacă ne referim la modelele de autoorganizare, fără să apară necesitatea de a modifica foarte mult limbajul pe măsură ce parcurgem treptele evoluţiei spre grade crescute de complexitate. Dar lucrurile diferă mult în cazul organismelor umane. Tărâmul psihologic se dezvoltă ca nivel nou şi implică un număr de fenomene care sunt caracteristicile naturii umane: conştiinţa de sine, experienţa conştientă, gândirea conceptuală, limbajul simbolic, visurile, arta, crearea culturii, simţul valorilor, interesul pentru trecutul îndepărtat şi preocuparea pentru viitorul pe termen lung. Majoritatea acestor caracteristici se manifestă într-o formă rudimentară şi la diverse specii de animale. Ceea ce este unic la natura umană reprezintă o combinaţie de caracteristici prefigurate de formele de viaţă aflate pe treptele inferioare ale evoluţiei, dar care sunt integrate şi dezvoltate la un grad înalt de sofisticare numai la specia umană. Dar noi nu suntem ultima Thule, deasupra noastră există, e o concluzie logică, alte niveluri, numite în religie şi mituri: sfinţi-înţelepţi-maeştri, îngeri, arhangheli, tronuri, stăpânii, domnii, heruvimi şi serafimi etc Niveluri care ne sunt deschise şi nouă în cursul evoluţiei personale şi de specie. Dar, tuturor ne este deschis direct Nivelul Ultim, Ultima Thule, care este…Ceea Ce Este. - chiar şi particulele elementare (atomi, electroni, fotoni etc) simt şi învaţă în felul lor specific. Din punct de vedere al fizicii cuantice observatorul modifică sistemul observat. Eu care privesc steaua care a murit demult, o modific cumva („La steaua” - Eminescu). A se vedea şi celebrul experiment Einstein-Podolski-Rosen, care a început în domeniul imaginarului, dar a fost mai târziu dovedit experimental în laboratoarele de fizică moderne. - Sfinţii şi maeştrii umani: Francisc de Asissi, Anton de Padova, Therese Neumann, Rita, Gherasim de la Iordan, Martirii Creştini, Don Juan (Castaneda), Ramana şi mulţi alţii puteau vorbi şi învăţa pe/de la păsări, albine, lei, tigri, peşti, plante, pietre, stele, Lună, Pământ, foc, vânt, apă etc, de la toţi şi de la oricine/orice. Putem spune că, în privinţa gândirii/simţirii/voinţei etc, cel puţin comparând oamenii cu animalele şi plantele există similitudini de fond/esenţă, dar deosebiri de grad şi manieră (nu neapărat în favoarea omului). Dar putem merge mai departe şi ne putem compara cu orice. Creierul, mintea şi MultiUniversul sunt holograme echivalente. Realitatea noastră are o structură tripolară: micro, mezo şi macrocosmos, trei ramuri echivalente izvorâte dintr-o tulpină comună (să ne amintim de tridentul lui Shiva, de lumânările „trichere” ţinute de episcop). Trei poli ale unui Unic continuum (ca în structurile de rezonanţă cu nor electronic comun din chimie). Există ipoteza „metricii universului” sau a „arheometriei”: toate, totul în univers se îmbucă în proporţii şi maniere complementare-armonioase, mărimile relative (comparate unele cu altele) ale structurilor, particulelor şi funcţiilor/dinamicii sunt armonioase între ele: particulele au anumite dimensiuni, constantele universale: gravitaţională, Planck etc au anumite valori, însăşi structura vectorială a ţesăturii spaţiu-timpului e construită după anumite norme. Toate se îmbucă conform unei Raţiuni Superioare (a Realităţii/Naturii/Divinităţii), ca piesele unui puzzle hipercomplex de la micro până la macrocosmos, din punct de vedere al structurii şi funcţiilor, în mod sinergic/armonios/complementar-cooperant. Legea caracterului contrar (concurenţă, univers sub aspect predatorial) şi, în acelaşi timp, complementar al polarităţilor. Pentru ca un univers bulă (metaforic, cam aşa cum se ridică şi se sparg bulele într-o apă care fierbe) ce se naşte din Oceanul de Vid Precuantic, să fie viabil/autoconsistent şi să poată să existe, trebuie ca, constantele ce caracterizează structura sa: c (viteza luminii), h (constanta Planck), G (legea gravitaţiei) etc să aibă anumite valori/rapoarte. Exact ca la o maioneză, la care, dacă ingredientele sunt amestecate în proporţii şi cantităţi corecte/bune, maioneza va fi bună, dacă nu, se va tăia. De ex.: faptul că structurile proteice sunt levogire (negentropice), va face ca inima să fie pe stânga, tranzitul peristaltismului intestinal să fie spre dreapta, în sens al acelor de ceasornic (entropia), iar ceasurile inventate de om să meargă spre dreapta (sensul consumării timpului, al entropiei) etc nimic nefiind întâmplător. Cele 12 ore duble ale circulaţiei energiei în meridianele de acupunctură, corespund zilei terestre şi ne-au făcut să inventăm un ceas cu 24 de ore, nici mai mult, nici mai puţin. Există paraziţi care controlează creierul unor specii de furnici, făcându-le pe acestea să se urce pe anumite specii de plante preferate de vaci, exact când acestea din urmă apar pe păşune, pentru a fi ingeraţi de vaci şi a-şi continua ciclul reproductiv. Ceea ce furnicile neinfestate nu fac niciodată. Similar există nişte paraziţi ai unei specii de melci, care fac ca ochii acestora să arate ca nişte viermişori preferaţi de o specie anume de păsări. Le controlează melcilor sistemul nervos şi îi fac să iasă pe frunze la răsăritul soarelui, când vin păsările, care îi ciugulesc şi ciclul reproductiv al paraziţilor poate continua. Melcii neinfestaţi nu au astfel de comportament. Explicaţia posibilă: fie, absurd, paraziţii sunt mai inteligenţi decât toţi (furnici, vaci, melci, păsări etc ştiind printr-o modalitate necunoscută comportamentul fiecăruia, ce/când/cum face şi cum arată fiecare din celelalte specii - deşi nu au nici sistemul nervos, nici organe de simţ sofisticate necesare pentru aşa ceva - şi profitând de aceasta cunoaştere de ansamblu), fie, există un Program autointeligent al Cuiva care ştie tot şi îi combină pe toţi în mod optim/sinergic. Coincidenţele şi teoria probabilistică-hazardul (J. Monod: „Hazard şi necesitate”) sunt modalităţi în care Realitatea/Divinitatea vrea să rămână incognito/voalată. Niciodată un cimpanzeu care aruncă cărămizi un timp infinit, nu va obţine o grămadă ordonată sub formă de casă, cum susţine teoria probabilităţilor, prost înţeleasă şi prost folosită. La bază existând un program inteligent şi autoconştient al Universului/Naturii/Realităţii. Deci şi o Inteligenţă a Programului şi un Programator. Marele Anonim al lui Blaga. Capitolul 3 Funcţia miturilor în lume / univers. Efectele miturilor. Către ce ne conduc miturile Propuneri Motto: Cauza tuturor bolilor, chiar şi a accidentelor este ignoranţa [ontologic/existenţială, iar nu doar cea mental/intelectuală]. rGyud bzhi – Cel mai vechi tratat de medicină tibetană Motto: Pentru a evita opoziţia ascultătorului, a fost inventată povestirea (parabola). Cele mai atrăgătoare cuvinte sunt: “A fost odată ca niciodată…”, căci te poţi opune adevărului, dar este imposibil să te împotriveşti unei povestiri. Vyasa (autorul Mahabharatei) spune: “Dacă asculţi cu atenţie o poveste, nu vei mai fi niciodată acelaşi, căci povestea îşi va croi singură drum către inima ta şi va doborî barierele în calea divinului, autojudecarea, criticile şi regretele inutile.” Motto: Maya desparte conştiinţa unită astfel încât obiectul este văzut ca altceva decât sinele şi apoi ca fiind împărţit în multitudinea de obiecte din univers. O asemenea obiectivitate există atâta timp cât conştiinţa umanităţii este ascunsă sau contractată. Dar în temeiul fundamental al experienţei, divergenţa a dispărut, pentru că în el se află, într-o masă nediferenţiată experimentatorul, experienţa şi obiectul experienţei. Sir John Woodroffe Motto: Am văzut mai mult decât pot spune şi am înţeles mai mult decât am văzut; pentru că vedeam într-o manieră sacră formele tuturor lucrurilor în spirit şi forma tuturor formelor cum trebuie să trăiască împreună ca o singură fiinţă. Vraciul Black Elk Motto: Sunt sigur că în viaţa comună, noi nu distingem decât suprafaţa lucrurilor. Că suferim de o veritabilă atrofie a sensibilităţii. Că în anumite condiţii, omul poate să evadeze din somnolenţa în care zace. Albert Einstein Funcţia mitului, ca de altfel a oricărei opere de artă (pictură, sculptură, dans, literatură etc) şi a oricărei discipline iniţiatice tradiţionale/sapienţiale (de genul: Yoga, Zen, Arte Marţiale ca Do etc), precum şi a întregii vieţi este cathartică şi terapeutică = purificare-vindecare-iniţiere-transformare a fiinţei umane în întregimea ei (pe toate planurile: fizic, psiho-afectiv-emoţional, mental, spiritual etc). La fel ar trebui să fie şi în cazul ştiinţei şi disciplinelor care se adresează conştientului/logicii/intelectului. Fiecare dinspre zona sa specifică. Mitul, recepţionat pe orice cale/canal (senzorial: văz, auz, gust, miros, kinestezic, simţ interior, psiho-afectiv-emoţional, energetic/corpurile energetice, mental ori sufleteşte direct etc) se adresează atât conştientului, cât, mai ales subconştientului/inconştientului, tuturor nivelurilor fiinţei, generând prin algoritmi specifici – schimbarea. La fel cum în biochimie, un compus chimic (de ex.: hormon), ajunge prin sânge, la celulele ţintă, care au receptori specifici; se cuplează printr-un mecanism de tip „cheie în broască”, declanşând o cascadă de reacţii specifice în celula respectivă. Miturile/poveştile sunt programe energo-informaţionale autoconştiente (cu un anume grad de conştiinţă de sine), vii şi autonome faţă de oameni. Atemporale-aspaţiale-acauzale şi indestructibile (zona arhetipurilor). Provenind din zonele profunde ale structurilor Universului/inconştientului. Care-şi modifică forma de manifestare pentru a se adecva condiţiilor socio-istorice/temporale particulare (evoluţie în timp şi spaţiu a formei). Şi al căror rol este de a-i trezi pe oameni la natura lor profundă, de a le reaminti cine sunt cu adevărat. Omul care aude/citeşte/interacţionează ludic cu mitul reprezintă jumătate de parolă, mitul (atemporal) este a doua jumătate de parolă. Astfel simultan omul încorporează mitul şi se lasă încorporat de acesta. Şi în cazurile ideale: Bum! Scânteie! Catharsis! Rezultând Trezirea. A se vedea „Poveste fără sfârşit” (Michael Ende), în care Bastian reprezintă omul, iar Atreyu este contrapartea complementară de poveste. Povestea şi eu/cititorul/trăitorul sunt cele două jumătăţi ale parolei, care se activează reciproc, ca două roţi dinţate complementare sau ca cele două jumătăţi ale aceleiaşi foi de hârtie rupte în două. Mitul sunt eu/Eu-Sinele. Adevărul a fost ascuns de zei în Sine/mine. „Cunoaşte-te pe tine însuţi!” – Grecia antică. „Cine sunt eu?” Maieutica spirituală a lui Socrate, Ramana Maharishi, Poonja, Nisargadatta Maharaj, Ranjit Maharaj etc – a tuturor înţelepţilor autentici (jivanmuktas = eliberaţi în viaţă, fiinţe care s-au topit în Dumnezeire, maximul la care poate ajunge un om înainte de Mântuire). „Acela în Care se află toate fiinţele şi Care Se află în toate fiinţele, Care este dăruitorul graţiei tuturor, Sufletul Suprem al universului, fiinţa fără de limită – Acela sunt eu.” – Amritabindu Upanishad „Cine sunt eu? Aceasta este metoda de urmat.” - Ramana Maharishi „Acela Care pătrunde totul, pe Care nimic nu-L transcende şi Care, ca şi spaţiul universal din jurul nostru, umple complet toate lucrurile din interior şi din afară, acel non-dual Brahman Suprem – Acela eşti tu.” – Sankaracharya „Totul începe din zero. Mergi aşadar dincolo de zero. Maestrul te învaţă cum să faci asta. Tu nu poţi şti. Cum ai putea şti? Tu însuţi eşti zero. Cunoaşterea este zero şi „eu sunt” este de asemenea zero. Toate încep şi se sfârşesc în zero… Tu ai uitat de tine însuţi şi de aceea Maestrul îţi spune toate lucrurile astea. De fapt, tu şi Maestrul sunteţi unul. Când nimic nu există, ce mai rămâne? Doar tu însuţi rămâi. Uită egoul, uită „eul” şi niciodată nu vei mai simţi tristeţe. Totul este realitatea, nimic altceva. Este numită „starea fără stare” sau, „realitatea fără gândire”.” – Ranjit Maharaj “După disoluţia universului, când nici un alt vestigiu al creaţiei nu va mai fi aparent, ceea ce va rămâne va fi starea mea perfectă. În decursul creării şi disoluţiei eu rămân neatins. Starea mea nu a simţit niciodată crearea şi disoluţia universului. Eu sunt principiul care supravieţuieşte tuturor creaţiilor, tuturor distrugerilor. Aceasta este starea mea, şi a voastră de asemenea, dar voi nu o realizaţi deoarece vă agăţaţi de propria existenţă. Realizarea acestui lucru este posibilă doar atunci când cineva este ajutat de o credinţă de neclintit. Eu nu sunt o persoană în sensul pe care îl dai tu cuvântului, cu toate că pentru tine pot părea o persoană. Eu sunt acel ocean infinit de conştiinţă în care se întâmplă totul. Eu sunt de asemenea dincolo de întreaga existenţă şi cunoaştere, beatitudinea pură a existenţei. Nu există nimic de care să mă simt separat, prin urmare eu sunt totul. Eu nu sunt nici un lucru, eu nu sunt nimic. Aceeaşi putere care face focul să ardă şi apa să curgă, care face seminţele să încolţească şi copacii să crească, mă face pe mine să rapund la întrebările tale. În mine nu există nimic personal, cu tote că limbajul şi stilul ar putea să pară personale. O persoană este un tipar prestabilit de dorinţe şi gânduri şi de acţiunile care decurg din ele; în cazul meu nu există un astfel de tipar. Nu există nimic pe care să-l doresc sau de care să mă tem – cum ar putea să existe vreun tipar? Î: Cu siguranţă, tu vei muri. M: Viaţa va scăpa, corpul va muri, dar asta nu mă va afecta câtuşi de puţin. Dincolo de spaţiu şi de timp sunt eu, fără cauză, fără a cauza şi cu toate acestea eu sunt chiar matricea existenţei.” – Nisargadatta Maharaj „Într-un spital, fiecare pacient devine centrul unei activităţi de vis complexe şi variate. Când sunteţi infectaţi de virusul „eu-sunt-corpul”, un întreg univers apare brusc în existenţă. Dar când v-aţi săturat de el, nutriţi cu grijă nişte idei fanteziste despre eliberare şi urmaţi căi de acţiune complet inutile. Vă concentraţi, meditaţi, vă torturaţi mintea şi corpul, faceţi tot felul de lucruri inutile, dar scăpaţi esenţialul care este eliminarea persoanei. Puteţi sări peste toată pregătirea şi să porniţi direct în căutarea ultimă – înăuntru. Dintre toate căile Yogăi, aceasta este cea mai simplă şi cea mai scurtă. Realul este simplu, deschis, clar şi blând, frumos şi voios. El este complet liber de contradicţii. El este mereu nou, mereu proaspăt, perpetuu creator. Fiinţă şi nefiinţă, viaţă şi moarte, toate distincţiile se contopesc în el. Cel care percepe şi ceea ce este perceput sunt conceptuale, faptul perceperii este real. Absolutul este locul de naştere a perceperii. El face percepţia posibilă. Însă prea multă analiză nu te conduce nicăieri. Există în tine nucleul fiinţei care este dincolo de analiză, dincolo de minte. Tu îl poţi cunoaşte numai în acţiune. Exprimă-l în viaţa ta de toate zilele şi lumina lui va deveni mereu mai strălucitoare. Funcţia legitimă a minţii este de a-ţi spune ceea ce nu este ea. Dar dacă vrei o cunoaştere pozitivă, tu trebuie să treci dincolo de minte. Singurul lucru de valoare din tot universul este Puterea Iubirii.” – Nisargadatta Maharaj Există o poveste a celor zece nătărăi care trec un râu, iar după ce trec încep să se numere să vadă dacă sunt toţi. Deşi fiecare numără pe rând, socoteala nu iese deloc, pentru că se uită pe sine însuşi. Nu n poveşti/mituri, ci 1 Unic Basm al (stării de unitate a) Universului/Realităţii/Divinului, din care fiecare poveste/mit particular exprimă o părticică holografică. „Povestirile Zen sunt toate povestiri ale vieţilor noastre personale.” La fel în cazul oricărei poveşti tradiţionale sau moderne. „Abia vei şti cine sunt sau ce însemn, Dar voi fi, cu toate acestea, sănătate curată pentru tine…” „Cântec despre mine însumi” - Walt Whitman Povestea personală este angrenată în povestea iniţiatică a Universului (a se vedea: Taina la Blaga – „Eu nu strivesc corola de minuni a lumii…”; Paulo Coelho – legenda personală; Universul carte la Borges; „Poveste fără sfârşit” – Michael Ende etc) Eu intru în poveste, toate personajele sunt eu (eroul, cele pozitive, cele negative şi eu cititorul). Dar nu eu, cel din buletin-persoana-masca, ci eu cel real, complet. Funcţia cathartică a mitului este de a mă trezi la ceea ce sunt, de a mă face conştient de cine sunt în realitate/cu adevărat – deja, dintotdeauna. „Avem datoria de a deveni ceea ce suntem!” – Walt Whitman. „Sunteţi perfecţi, altfel nu aţi putea redeveni.” – Ramana Maharishi. “Eu am zis: “Dumnezei sunteţi şi toţi fii ai Celui Preaînalt”. Dar voi ca nişte oameni muriţi…” - Psalmul 81/6. Ernst Uehli în lucrarea sa „Mitologia nordic-germanică în perspectiva misterelor” spunea în 1920 (!) [cât de actual; şi totuşi această linie de gândire a fost uitată sau trecută la index; dar din fericire, aceleaşi idei reapar periodic la „suprafaţa” minţilor omeneşti - a se vedea de exemplu Mircea Eliade ori Vasile Lovinescu]: „Adevăratul conţinut al mitologiilor nu este „o fantezie a poporului”, ci o transmitere a misterelor pretimpurii. În mistere este conţinută cunoaşterea abstractă a lumii. Cunoaşterea misterelor era una zeiască, era dezvăluirea zeilor creatori. Misterele moştenite din toate timpurile şi de toate popoarele au, în pofida diferenţelor existente, un numitor comun. Ele pornesc de la apariţie spre manifestare. Toate misterele păstrate au ca subiect acţiunile zeilor şi făpturile lor, ele s-au păstrat sub forma mitologiilor. Apar familii de zei care se risipesc în dominarea lumii. „Îngerul” poporului este veriga unei asemenea generaţii de zei, este zeul poporului. Există mistere care narează despre o seminţie de zei şi există misterele speciale ale „îngerului” poporului. …Proverbele şi regulile de aur, transmise, după ce au fost păstrate din generaţie în generaţie, provin din fundamentul extrem de preţios şi străvechi al experienţei misterelor. Studach prefaţează versiunea publicată de el a „Hāvamāl” astfel: „Titlul „Hāvamāl”, cel mai de sus dintre cei de sus, învăţătura cântecelor lui Odin, ca şi versiunea lui cea mai veche, cântarea propriu-zisă, indică cel mai bine ce prestigiu avea la vremea aceea sau ce părere a avut primul ei culegător. „Hāvamāl” este socotită a fi păstrătoarea înţelepciunii buzelor zeieşti, a proverbelor spuse de Odin. Cine a înmănuncheat pentru prima oară acest „-mal” a înţeles vechimea extraordinară a conţinutului său; şi asta pentru că trăia în popor dintotdeauna, de când exista experienţa lui; de aceea el se trage de la zei şi trebuie să fim convinşi de aceasta pentru că înţelepciunea nu este ceva inventat, ci a fost mereu un dat al zeilor.” În asemenea proverbe, arată Studach mai departe, antichitatea a transmis ca moştenire învăţătura şi legile; de aceea ele au putut deveni înţelepciunea uliţei, moştenirea indestructibilă a poporului…mitul devine un basm, iar povestea bazată pe mistere, este o creaţie a acestora. Întregul cântec urmăreşte, într-o anumită măsură, să arate cum a coborât experienţa, înţelepciunea zeilor prin mistere şi cum a găsit calea spre viaţă, calea spre popor şi cum a ordonat acolo raportul dintre oameni. Ea formează bazele societăţii umane. În forma ei ancestrală, ea este o ordine dată de mister, o lege a misterului referitoare la Odin, la „îngerul” poporului. În epoca străveche, „îngerul” poporului nu era o fiinţă îndepărtată de lume. Vorbea poporului prin mistere mergând până la practica individuală de viaţă. Prin intermediul practicii de viaţă, a experienţei de viaţă se percepea o confirmare deplină a ordinii date de mister. Omul singular se putea vedea astfel legat cu fiinţa diriguitoare a „îngerului” poporului. Când se pune problema valorii „Hāvamāl” nu este cazul să se discute cine poate fi autorul acestor proverbe. Aceasta este o problemă secundară. În „Hāvamāl” trebuie recunoscută în primul rând adevărata legătură dintre oameni, mistere şi experienţa zeilor. Este vorba de cât de intim sunt legate experienţele existenţei pământene cu cunoştinţele spirituale despre lume. … Din introducerea la „Cântecul lui Loddfafnir” reiese că avem de-a face cu un elev, prezentat în misterele lui Odin. Primul pas al iniţierii a constat într-o curăţire, un catharsis. Lumea instinctelor a trebuit ordonată prin acte de autodepăşire. Cine a făcut acest pas sau era pe punctul de a-l face, se numea, în misterele lui Odin, ucigaşul zmeului/balaurului. [Să ne amintim aici şi de basmele româneşti şi de balaurii ucişi de sfinţii creştini, sau de dragonii convertiţi de către maeştrii budişti ori taoişti] De aceea Siegfried se mai numeşte şi ucigaşul lui Fafnir. Loddfafnir este numele dat unui elev, care este pe punctul de a câştiga prima treaptă a misterului lui Odin, treapta uciderii balaurului. A sta în sala celor înălţaţi şi a asculta rune nu însemna altceva, decât a lua lecţii de iniţiere. Aceste lecţii sunt date sub forma unor sfaturi, care îl ridică pe cel ce le ascultă şi le dă curs, într-o treaptă superioară de viaţă/existenţă. În aceste sfaturi trăieşte experienţa lumii – şi pe acestea le primeşte Loddfafnir. Dacă le urmează, atunci atinge prima treaptă a misterului lui Odin şi devine un ucigaş al zmeului. Prima strofă a cântecului cuprinde sfaturi preţioase ce fac posibilă o privire către forţele spirituale ale timpurilor de început: „L-am sfătuit aceasta pe Loddfafnir – Să înveţi / Să-ţi fie bine dacă ţi le vei însuşi!...” … „Hāvamāl” se încheie: „A fost cântat „Hāvamāl” / Acum în sala tronului / Spre folosul tuturor fiilor Pământului / Spre nefolosul fiilor uriaşilor / În sănătatea celui ce îl învaţă / În sănătatea celor ce îl ascultă!” Odin, devine prin iniţierea zeiască fondatorul şi păzitorul acelor mistere, ale căror fragmente sunt moştenite prin „Edda”. El apare în aceste fragmente ca păstrător al misterului. Este vorba de o călătorie de iniţiere… cânturile sunt verigi ale aceleiaşi ceremonii de iniţiere. … „Fiölsvinnsmal” începe cu un dialog al misterelor. Svipdagr [eroul] se află în faţa vâlvătăii prin care trebuie să treacă. Acolo dă de un paznic [gardianul pragului], care vrea să îi taie calea. Trecerea prin foc este în vechile mistere germanice o iniţiere, ce conduce în propria lume spirituală (cea de dincolo). Acest drum spiritual intern, calea în lumea de dincolo a propriilor dorinţe, este plin de pericole. Trecerea prin foc însemna arderea instinctelor prin catharsis. Vâlvătaia este acea formă de catharsis ce trebuie parcursă la coborârea în propriul suflet. … Cele arătate mai sus demonstrează că „Grogaldr”, „Fiölsvinnsmal” ş.c.l. …formează un tot. Mesagerul zeiesc Heimdall-Rigr este aducătorul de cultură. Este emisarul misterelor. Nibelungii devin purtătorii „suliţei” culturii şi ai evoluţiei triburilor germanice. Păturile sociale şi triburile sunt trepte ale aceluiaşi curent evolutiv. Mesajul Heimdall-Rigr aduce culturii impulsuri de mistere. Nibelungii contopesc aceste impulsuri din mistere în evoluţie istorică. …În „Voluspa”: „Ascultaţi, voi copii / Cu toţii sfinţi / De neam nobil sau nu / Din seminţia lui Heimdall! / Vrei tu, strămoşule al tuturora / Ca eu să îi învăţ / De mult învăţatul / Cântec al eroului?” …„ Mutatis mutandis, această perspectivă (unghi de a vedea / de vedere) se poate aplica oricărui mit. Mitul nu este doar o poveste pentru copii, ci exprimă realitatea profundă-inexprimabilă, într-o formă cvasimentală/cvasiinteligibilă. Ca şi visurile obişnuite, pe care ni le amintim. Ele exprimă ceva mai profund, care merge după legi diferite, mai largi (atât faţă de lumea cotidiană, cât şi faţă de lumea de vis). Sursa generează atât lumile onirice (cu legile lor), cât şi lumea de veghe (cu legile ei). Viziunea mediumilor nu se limitează la evenimente din viaţa unei persoane. Ei văd şi reprezentări ale minţii inconştiente. Mintea inconştientă se exprimă într-un limbaj de simboluri şi metafore. Acesta este motivul pentru care adesea visurile par atât de misterioase şi fără sens. Totuşi. O dată ce înveţi cum să interpretezi limbajul inconştientului, înţelesul visurilor devine clar. Visurile nu sunt singurul lucru care este scris în limbajul inconştientului. Cei familiarizaţi cu limbajul psihicului – un limbaj pe care psihologul Erich Fromm îl numeşte „limbajul uitat”, pentru că, cei mai mulţi dintre noi am uitat cum să îl interpretăm – recunosc prezenţa acestuia şi în alte creaţii omeneşti, precum miturile, poveştile şi viziunile religioase. Unele dintre filmele holografice pe care mediumii le pot vedea în câmpul energetic uman sunt, de asemenea, scrise în acest limbaj şi seamănă cu mesajele metaforice ale visurilor. Mintea inconştientă este activă nu numai când visăm, ci tot timpul. Mediumii pot dezghioca partea conştientă a unei persoane şi să privească atent la fluviul necontenit de imagini care curge întotdeauna prin mintea inconştientă a acesteia. Dacă o imagine nu a fost explicată corect, nu dispare. Stă pur şi simplu în câmpul de energie. Dar deîndată ce i se spune persoanei tot ceea ce trebuia să ştie despre o imagine anume, aceasta începe să se dizolve şi dispare. Motivul este că însăşi mintea inconştientă a clientului este cea care alege ce imagini să îi arate ei. Psihicul, Sursa Profundă încearcă întotdeauna să înveţe partea conştientă lucrurile pe care are nevoie să le ştie pentru a deveni mai sănătoasă şi mai fericită şi pentru a creşte spiritual. Miturile (poveştile etc) aşa cum le percepem noi în starea de veghe (deşi asta este doar o parte din ceea ce sunt; a se vedea povestirea SF cu „ceva” care în stare de zi cu zi era perceput ca fiind o simplă buburuză, dar într-o stare modificată de conştiinţă, era perceput ca fiind o fiinţă ameninţătoare, puternica şi violentă, ca un nor de energie, care îşi spunea „domnul mărit” şi voia să îl domine pe erou. Cum era în realitate?: şi aşa şi aşa, nici aşa, nici aşa, dincolo de percepţie – cum de altfel sunt toate lucrurile) – sunt hărţi de orientare în Împărăţia Realităţii (exterior+interior / subconştient, inconştient individual, colectiv, de specie, mergând până la cel transpersonal). Despre boală “Eu am zis: “Dumnezei sunteţi şi toţi fii ai Celui Preaînalt”. Dar voi ca nişte oameni muriţi…” (Psalmul 81/6) „Boala ne face cinstiţi, pentru că ne obligă să trăim ceea ce nu vrem să vedem.” “Cauza oricărei boli este ignoranţa. Există boli cronice şi boli acute. Dar chiar şi accidentele se produc tot din cauza ignoranţei.” – Rgyud bzhi, cel mai vechi tratat de medicină tibetană. (Subconştientul cunoaşte viitorul, pentu că, în profunzimea fiinţei nu există timp şi nici spaţiu. Ştie că se va produce un accident şi în ce va consta. Într-un fel, chiar o parte din fiinţa omului vrea ca el sa aibă accidentul respectiv, ca un fel de autopuniţie, prin mecanisme psiho-somatice. E posibil ca acelaşi înger păzitor, care ne scapă, atunci când vine momentul din Voia lui Dumnezeu, să ne împingă sub roţile maşinii care ne va călca. Nu ştim ceea ce ne este de folos, iar “Dumnezeu, ceea ce este de folos tuturor le dăruieşti.”) Este vorba de ignoranţă ontologică (nu ştim ce înseamnă: “Cine sunt?”, “De unde vin?”, “Încotro mă duc?”, “Cine-ce-cum-unde este Dumnezeu, cum e cu mine în raport cu El?”, “De ce trebuie să suferim?”etc, întrebările fundamentale ale fiinţei umane). Din cauza acestei ignoranţe-uitări-neatenţii (v. prima, a 2-a şi a 3-a atenţie despre care îi vorbeşte Don Juan lui Castaneda), trăim egoist, adică pentru “mine contra restul”, în loc de “eu împreună cu restul, una cu “celălalt” în cadrul Unităţii multiuniversului”, în contra legii - stării de Unitate a multiuniversului (toţi suntem Una, aparente părticele ale Fiinţei Cosmice Unice care este aspectul cu formă al lui Dumnezeu) şi atunci suntem striviţi de puterea cosmosului. Din cauza greşelilor existenţiale care se acumulează în timp, structurile informaţionale, apoi cele energetice şi apoi cele substanţiale-de carne ale fiinţei se degradează, entropizează şi apar bolile (care ar putea fi înţelese nu neapărat ca o dezordine, ci ca un alt fel/tip de ordine – a altor lumi, care înlocuieşte ordinea acestei lumi, nu întâmplător bolile sunt numite în jargonul ştiinţific „entităţi nosologice”). „M-am îmbolnăvit”, „s-a îmbolnăvit” – sunt expresii curente care exprimă o realitate profundă! Egoismul e o luptă contra Stării de Unitate a Realităţii (care, oricum nu poate fi spartă niciodată, nicicum), cu un lanţ vicios: neatenţie, ignoranţă, uitare – ontologice, egoism, ale cărui verigi se potenţează reciproc. Boala e un fel de entitate-program energo-informaţional autoconştient (posedă un fel de conştiinţă de sine), care îl trage pe om de mânecă (din partea lui Dumnezeu), încercând să-l facă să se trezească şi să fie cinstit faţă de el însuşi şi faţă de Dumnezeu şi deci şi faţă de “ceilalţi - universul” (ceea ce, de fapt e acelaşi lucru). Dacă omul nu se îndreaptă, bolile devin în timp, distructive, necruţătoare şi letale. Plus karma, vieţile anterioare, care există doar pentru ignoranţi, păcatul strămoşesc în sensul biblic etc. Bineânţeles această prezentare e super simplificată, lucrurile fiind extrem de complexe şi nuanţate, neputând fi înţelese cu mintea raţională, ca dealtfel tot ceea ce există (fiind minunat de incomprehensibil). Rolul medicinei holistice (cu multiple ramuri: alopată, homeopată, naturistă, acupunctură etc, Qi Kung, T`ai Chi, Yoga chikitsa şi orice disciplină sapienţială tradiţională – în aspectul lor terapeutic, ramuri care ar trebui folosite de la caz la caz, în funcţie de context, singure sau împreună, simultan sau pe rând) – este de a câştiga timp pentru cel bolnav şi un nivel de suferinţă nu prea mare (dar nici prea mic: dacă o ducem prea bine d.p.d.v. al egoismului nostru şi nu ne e frică, se pare că nu mai vrem să evoluăm – să mergem mai departe), pentru ca să se apuce singur de treabă şi să facă ceva cu el însuşi conştient şi voluntar/deliberat, în sensul celor de mai sus. Un vindecat pasiv de către doctori care ar trebui să fie terapeuţi (therapeutos, din lb. greacă veche = cel care cunoaşte-trăieşte esenţa ascunsă a lucrurilor şi deci îi poate ajuta şi pe ceilalţi / însoţitor al celor aflaţi în nevoie, “Doctore vindecă-te întâi pe tine însuţi!…”; cum erau vechii „călugări” traco-daci, tristai polistai) se va reânbolnăvi (nu s-a umblat la cauza bolilor, ci doar la bolile ca simptom). Vezi dr. Jeanine Fontaine (specialistă în terapie intensivă – anestezie din Franţa, care a lucrat cu “chirurgul psihic” filipinez, un adevărat terapeut, care a fost Antonio Agpaoa). Sau vezi dr. Jean Marc Kespi (marele acupunctor francez, care a povestit despre cazul unei doamne căreia nu putea să-i facă nimic, deşi încerca din răsputeri, iar după ce i-a spus, doamna a replicat: “Desigur că îmi dau seama domnule doctor, dar măcar aveţi bunăvoinţa de mă însoţi cu compasiune pe parcursul bolii mele.”) Iată o scurtă prezentare a perspectivei psihiatrului dr. Ronald David Laing: „Un terapeut trebuie să fie un specialist în atenţie şi conştientizare. În esenţă , psihoterapia este o întâlnire autentică între fiinţe umane.” Într-una dintre şedinţele sale de terapie: Un bărbat a venit să-l consulte. Povestea sa nu părea să aibă trăsături ieşite din comun – căsătorit, doi copii, o slujbă de birou; nu era nimic neobişnuit în viaţa lui, nici o dramă, nici un joc complex de circumstanţe speciale. „L-am ascultat”, a zis Laing; „i-am pus câteva întrebări; la sfârşit, omul a izbucnit în lacrimi şi a spus: „Pentru prima oară m-am simţit o fiinţă umană.” După care a urmat o strângere de mână şi atât. Momentele realmente decisive în psihoterapie, aşa cum ştie orice pacient sau terapeut care a trecut vreodată prin ele, sunt imprevizibile, unice, de neuitat, întotdeauna irepetabile şi adesea indescriptibile.” Dr. Stanislav Grof a povestit într-o prelegere cum starea pacienţilor unui spital psihiatric din Praga s-a ameliorat considerabil psihic şi fizic în urma unei terapii cu LSD şi cum unii şi-au schimbat radical viziunea despre lume ca rezultat al terapiei, devenind serios interesaţi de yoga, meditaţie şi domeniul imaginilor mitice şi arhetipale. În timpul discuţiilor, un psihiatru de la Harvard a remarcat: „Mi se pare că i-aţi ajutat pe aceşti pacienţi cu problemele lor nevrotice, dar aţi făcut din ei nişte psihotici.” „Acest comentariu”, a explicat Grof, „este tipic pentru o neînţelegere larg răspândită şi foarte problematică în psihiatrie. Criteriile folosite pentru a defini sănătatea mentală – sentimentul identităţii, recunoaşterea spaţiului şi a timpului, percepţia mediului ş.a.m.d. – presupun ca percepţiile şi viziunile unei persoane să se conformeze cadrului mecanicist-cartezian-newtonian. Viziunea carteziană despre lume nu este numai principalul sistem de referinţă, ea este privită ca singura descriere validă a realităţii. Orice altceva este considerat de psihiatri convenţionali ca psihotic.” Observaţiile sale asupra experienţelor transpersonale i-au arătat cum conştiinţa umană pare capabilă de două moduri complementare de conştientizare. În modul cartezian-newtonian, percepem realitatea de zi cu zi în termeni de obiecte separate, spaţiul tridimensional şi timpul liniar. În modul transpersonal, limitările uzuale ale percepţiei senzoriale şi ale raţionamentului logic sunt depăşite şi percepţiile noastre se deplasează de la obiecte solide către tipare energetice fluide. Prin analogie cu perspectiva corpusculară complementară faţă de cea ondulatorie din fizica cuantică. „Pare să existe o tensiune dinamică fundamentală între cele două moduri ale conştiinţei. A percepe realitatea exclusiv în modul transpersonal este incompatibil cu funcţionarea noastră normală în lumea de zi cu zi, iar a experimenta conflictul şi ciocnirea dintre cele două moduri fără a fi capabil să le integrezi înseamnă psihoză. Simptomele bolii mentale pot fi văzute ca manifestări ale unui zgomot de interfaţă între cele două moduri ale conştiinţei. O persoană care funcţionează exclusiv în modul cartezian este de asemenea în stare de nebunie, nebunia culturii noastre dominante. O astfel de persoană poate să nu prezinte simptome manifeste, dar aceasta nu înseamnă că poate fi considerată sănătoasă mental. Asemenea indivizi duc îndeobşte o viaţă egocentrică, competitivă, orientată spre un scop. De regulă, ei sunt incapabili să găsească satisfacţie în activităţile obişnuite ale vieţii de zi cu zi şi devin alienaţi faţă de lumea lor interioară. Pentru oamenii a căror existenţă este dominată de acest mod de experienţă, nici un nivel de bogăţie, putere sau faimă nu le va da cu adevărat satisfacţie. Ei ajung îmbibaţi cu un sentiment de inutilitate, lipsită de sens şi chiar absurditate pe care nici un succes exterior nu-l poate risipi. O eroare frecventă a practicii psihiatrice curente este diagnosticarea oamenilor ca psihotici pe baza conţinutului experienţei lor. Observaţiile mele m-au convins că ideea despre ce este normal şi ce este patologic nu trebuie să se bazeze pe conţinutul şi natura experienţei oamenilor, ci pe modul în care acestea sunt manevrate şi pe gradul în care o persoană este capabilă să integreze aceste experienţe neobişnuite în viaţa ei. Integrarea armonioasă a experienţelor transpersonale este crucială pentru sănătatea mentală, iar sprijinul şi asistenţa înţelegătoare în acest proces sunt esenţiale pentru o terapie reuşită.” Cum spunea şi R.D. Laing: „În loc de spitale psihiatrice avem nevoie de ceremonii de iniţiere în care persoana să fie călăuzită prin spaţiul interior de oameni care au fost acolo şi s-au întors.” Persoanele psihotice experimentează adesea stări care seamănă izbitor cu cele ale misticilor. Iar misticii, evident nu sunt nebuni. După R.D. Laing: „Misticii şi schizofrenicii se găsesc în acelaşi ocean, dar misticii înoată, pe când schizofrenicii se îneacă.” S. Grof: „Eu însumi cred că LSD-ul (care induce accesul în nivelul arhetipal, de unde se nasc şi vin miturile) este cel mai puternic catalizator de vindecare/rezonanţă, dar au fost dezvoltate şi alte tehnici pentru a stimula organismul, a-l energiza într-un mod special, astfel încât potenţialul său de autovindecare să devină activ. Odată ce procesul terapeutic a fost iniţiat, rolul terapeutului este să faciliteze experienţele în curs de emergenţă şi să-şi ajute pacientul să învingă rezistenţele. Ideea aici este că simptomele bolilor mentale reprezintă elemente îngheţate ale unui tipar experienţial care trebuie completat şi integrat pe deplin, dacă se vrea ca simptomele să dispară. În loc să suprime simptomele cu medicamente psihoactive, acest gen de terapie le va activa şi intensifica pentru a determina experimentarea deplină, integrarea şi soluţionarea lor. Iar integrarea aceasta poate să includă experienţe transpersonale. Desfăşurarea completă a tiparelor experienţiale poate fi extrem de dramatică şi provocatoare, atât pentru pacient/client, cât şi pentru terapeut/consilier, dar eu cred că procesul terapeutic trebuie încurajat şi sprijinit, indiferent ce formă şi intensitate îşi asumă. În acest scop, deopotrivă terapeutul/consilierul şi pacientul/clientul trebuie să-şi suspende pe cât posibil cadrele conceptuale şi aşteptările pe durată procesului experienţial , care va lua adesea forma unui fel de călătorie de vindecare. [Notă: Asemenea călătoriei în Fantazia a lui Bastian, din „Poveste fără sfârşit” a lui Michael Ende sau a celei în spaţiul „interior” al lumii arhetipurilor din „Inner Guide Meditation” a lui Edwin C. Steinbrecher] Experienţa mi-a arătat că dacă terapeutul este dispus să încurajeze şi să susţină o asemenea aventură pe un teritoriu necunoscut, şi dacă pacientul este receptiv, ei vor fi deseori recompensaţi de succese terapeutice extraordinare.” În anii `60-`70 au fost dezvoltate multe tehnici terapeutice noi pentru mobilizarea energiilor blocate şi transformarea simptomelor în experienţe. Spre deosebire de abordările tradiţionale, limitate de cele mai multe ori la schimburi verbale, noile terapii, aşa-numite experienţiale, încurajează expresia non-verbală şi pun accent pe experienţa directă implicând organismul total. Esalen a fost unul din principalele centre ale acestei mişcări. În mişcarea medicală holistă boala este privită ca o problemă a întregii persoane şi terapia nu se concentrează numai pe maladie, ci are în vedere fiinţa umană în întregime. Este o abordare multidimensională care implică diverse strategii de tratament – medical convenţional, vizualizări, consiliere psihologică, terapie prin mit şi altele – toate menite să iniţieze şi să sprijine procesul somato-psihic de vindecare inerent organismului. Problemele somatice şi cele emoţionale nu sunt separate de tiparele mai largi ale vieţii, incluzând aspecte generale de ordin social, cultural, filozofic şi spiritual. În cazul şamanismului, ideile despre cauzalitatea bolii sunt foarte strâns legate de mediul ambiental şi social al pacientului. În timp ce medicina ştiinţifică occidentală a pus accentul pe mecanismele biologice şi procesele fiziologice care produc boala, principala preocupare a şamanismului este contextul socio-cultural în care apare boala. Procesul de îmbolnăvire este fie ignorat cu totul, fie i se atribuie o importanţă secundară. Un doctor occidental întrebat despre cauzele unei boli va vorbi despre bacterii sau tulburări psihice; un şaman probabil va menţiona competiţia, gelozia şi lăcomia. Farmece şi vrăjitoare, păcatul vreunui membru al familiei pacientului sau alt mod prin care pacientul sau familia lui au încălcat ordinea morală. Fiinţele umane sunt văzute în esenţă în două moduri: ca parte a unui grup social viu şi ca parte a unui sistem de credinţe culturale în care spiritele şi fantomele pot interveni activ în problemele oamenilor. Bărbaţii şi femeile nu sunt văzuţi predominant ca individualităţi, istoria vieţii lor şi experienţele personale, inclusiv bolile, sunt văzute ca o consecinţă a faptului că fac parte dintr-un grup social. În unele tradiţii contextul social este atât de accentuat încât organele, funcţiile corpului şi simptomele unui individ sunt legate inseparabil de relaţii sociale, plante şi alte fenomene din mediu. Spre exemplu, antropologilor care observau sistemul medical dintr-un sat din Zair le-a fost imposibil să rezume o simplă anatomie fizică din ideile despre corp păstrate în această cultură, deoarece delimitarea efectivă a persoanei era extinsă la un nivel mult mai larg decât ştiinţa şi filozofia occidentală clasică. Cercetarea cauzei şi pronunţarea diagnosticului pot fi uneori mai importante decât terapia efectivă. Întreaga procedură este în primul rând un eveniment social, pacientul fiind numai un simbol al conflictului din interiorul societăţii. Ţinta principală a acestor tehnici este să reintegreze starea pacientului în ordinea cosmică. Într-un articol clasic despre şamanism, Claude Lévi-Strauss a făcut o descriere detaliată a unui ritual complex de vindecare din America Centrală, în care şamanul vindecă o femeie bolnavă apelând la miturile culturii ei şi utilizând simbolistica adecvată pentru a o ajuta să-şi integreze suferinţa într-un întreg în care orice are semnificaţie. Odată ce pacienta înţelege condiţia ei în raport cu acest context mai larg, are loc vindecarea şi ea se însănătoşeşte. Ritualurile de vindecare şamaniste au adesea funcţia de a ridica conflicte şi blocaje inconştiente la un nivel conştient, unde pot evolua liber şi se pot soluţiona. Aceasta este şi dinamica fundamentală a psihoterapiei moderne şi există într-adevăr numeroase similarităţi între şamanism şi psihoterapie. Şamanii au utilizat timp de milenii tehnici terapeutice, ca împărtăşirea în grup a problemelor, psihodrama, analiza visului, sugestia, hipnoza, imaginaţia dirijată şi terapia psihedelică, până să fie redescoperite de psihologii moderni., dar există o diferenţă semnificativă între cele două abordări. În timp ce psihoterapeuţii moderni îi ajută pe pacienţii lor să construiască un mit individual cu elemente extrase din trecutul lor, şamanii le oferă un mit social care nu este limitat la experienţele personale anterioare. Într-adevăr, problemele şi nevoile personale sunt adesea ignorate. Şamanul nu lucrează cu subconştientul individual al pacientului, de unde apar aceste probleme, ci mai degrabă cu subconştientul colectiv şi social, care este împărtăşit de întreaga comunitate. Iată un extras din lucrarea „Comuniunea cu infinitul (Muzica vizuala a tribului shipibo din Amazonia)” de Howard G. Charing: „Ascuns in fundalul modelelor geometrice de mare complexitate ale artei tribului shipibo, se afla un concept care atesta omniprezenta unei realitatii magice si care poate provoca in egala masura tezaurul lingvistic al lumii occidentale cit si mintea rationala. Aceste modele geometrice reprezinta mai mult decit o expresie a unicitatii creatiei, a corespondentei intre lumina si sunet, in care lumina poate lua oricind locul sunetului si invers, a uniunii sau fuziunii lucrurilor percepute ca fiind opuse. Ele devin un dialog continuu, ca un soi de comuniune cu lumea spiritului si cu puterile padurii tropicale. Arta vizionara a tribului shipibo aduce aceasta paradigma in forma fizica. Etnologul Angelika Gebhart-Sayer numeste acest act “muzica vizula”. Tribul shipibo este unul dintre cele mai mari grupuri etnice din Amazonia peruana. Acestea au fiecare propria lor limba, traditii si cultura. Tribul shipibo numara in jur de 20,000 de oameni, care sint raspinditi in comunitati de-a lungul regiunii fluviale Pucallpa/ Ucayali. Shipibo sint vazuti in Amazonia ca maestri ayahuasca; multi dintre samanii aspiranti din regiune studiaza cu ei pentru a le invata limba, incantatiile si stiinta vindecatoare a plantelor. Toate picturile textile, broderiile si manufactura artizanala sint transmise din generatie in generatie de catre femei. Fetele din trib sint initiate de mamele si bunicile lor inca de la o virsta frageda in aceasta practica. Tereza Shipiba, care colaboreaza cu noi in organizarea sejururilor amazoniene, spune: “cind eram copil mama mi-a stors in ochi picaturi din sucul fructelor de piripiri (o specie de “Cyperus sp.”), ca sa pot avea viziunea desenelor; acest lucru se face o singura data si efectul dureaza o viata intreaga”. Complicatele desene shipibo isi au originea in lumea inefabila si nemanifestata a spiritului padurii tropicale. Desenele sint reprezentari ale Sarpelui Cosmic Anaconda, Marea Mama, creatoare a universului, numita Ronin. Pentru tribul shipibo pielea lui Ronin are o vibratie electrica radianta alcatuita din lumina, culoare, sunet si miscare si reprezinta intruchiparea tuturor modelelor si desenelor posibile din trecut, prezent si viitor. Desenele pictate de indienii shipibo devin canale sau conductori pentru aceste fuziuni vibrationale multisenzoriale de forma, lumina si sunet. Desi in paradigma noastra culturala modelele geometrice sint percepute ca fiind inchise in limita materialului textil sau ceramic, pentru indienii shipibo aceste modele se extind cu mult dincolo de limita materialului in sine, insinuindu-se si imprimind lumea intreaga. Una dintre provocarile cu care se confrunta mintea occidentala este aceea de a deveni constienta de relatia dintre aceste desene si muzica. Membrii tribului pot “auzi” un cintec sau o incantatie doar uitindu-se la desene sau invers, sa picteze un model urmind linia melodica a unui cintec. Ca o demonstratie uluitoare a acestui lucru, două indience shipibo au pictat un vas ceremonial foarte mare, numit Mahuetá. Vasul era de aproape cinci picioare in inaltime si avea un diametru de trei. Niciuna dintre ele nu putea sa vada ce picteaza cealaltă, insa fluierau aceeasi melodie. In momentul in care au terminat de pictat, ambele laturi ale extrem de complexului model geometric s-au dovedit a fi identice, iar marginile se potriveau perfect. Desenele shipibo se fac in mod traditional pe pinza de bumbac nevopsita (bumbac pe care adesea il cultiva singuri) sau pe bumbac vopsit in doua-trei rinduri cu scoarta de mahon, care da o nuanta distinctiva de brun. Pentru a picta, shipibo folosesc fie o bucata ascutita de chonta (bambus) sau un cui de fier, care odata impregnat in sucul fructelor de huito (Genipa Americana) si expus la aer, coloreaza pinza intr-un albastru maroniu spre negru. Fiecare dintre desenele shipibo este unic, chiar si cele realizate pe bucati mici de pinza. Ele nu pot fi comercializate sau produse in masa. Am intilnit odata la Lima o femeie care a initiat un proiect comunitar finantat de catre guvern si care, printre altele, a creat un punct de vinzare pentru picturile si munca artizanala a tribului shipibo. Ea povestea ca o companie americana prestigioasa (Pier 1 Imports), indragostita de aceste desene, a comandat prin acest proiect douazeci de mii de pinze, toate cu acelasi design. Comanda n-a putut fi onorata niciodata, intrucit indienii shipibo n-au putut intelege ideea de a repeta acelasi desen. Membrii tribului shipibo considera ca starea noastra de sanatate (care include atit dimensiunea fizica cit si cea psihologica) este dependenta de uniunea echilibrata dintre minte, spirit si corp. Daca vreun dezechilibru apare in oricare dintre acestea, sub forma unei emotii cum ar fi invidia, ura, supararea, acesta va genera un efect negativ asupra sanatatii unei persoane. Shamanul poate restabili echilibrul prin incantarea unui icaros. Acest icaros este generat de modelele geometrice ale armoniei, manifestate prin sunet in corpul persoanei. Samanul transforma in acest fel codul vizual in cod acustic. Un element cheie al acestui dialog magic cu energiile care imbiba creatia si care se afla adinc incorporate in desenele tribului shipibo, il reprezinta interactiunea cu ayahuasca, pe care o realizeaza moraya , sau samanii shipibo. In starea profunda de transa indusa de ayahuasca, aceasta ii reveleaza samanului tiparul luminos de energie. Filamentele de lumina plutesc catre gura samanaului, unde se metamorfozeaza intr-o incantatie sau un icaro. Icaro devine un canal prin care curg modelele creatiei, impregnind corpul pacientului si aducind armonie sub forma modelelor geometrice. Corpul pacientului este astfel reechilbrat. Ambitusul vocal al samanului shipibo cind incanteaza un icaro este uluitor, putind trece intr-un singur moment de la falsetul cel mai inalt la sunetul asurzitor al unei masinarii, iar mai apoi se poate transforma intr-un cintec de leagan linistitor. Personal am trait aceasta experienta ca pe sentimentul ca fiecare celula a corpului meu plutea cufundata intr-o vibratie protectoare; chiar si aerul din jur parea sa vibreze in rezonanta acustica cu icaro-ul maestrului. Samanul stie cind vindecarea devine completa, intrucit aceasta coincide cu momentul in care modelele geometrice se contureaza distinct in corpul pacientului. Este posibil sa fie nevoie si de alte sesiuni care sa completeze vindecarea. In momentul in care modelele geometrice vindecatoare sint perfect reintregite si incorporate, rezultatul lucrarii poarta numele de Arkana. Modelul intern este menit sa fie permanent si sa protejeze spiritul acelei persoane. Angelika Gebhart-Sayer, profesoara de etnologie, la Universitatea din Marburg noteaza: “In mod esential, terapia shipibo-conibo este o chestiune de aplicare a unui desen vizionar, realizata in conexiune cu restaurarea aurei. Samanul isi vindeca pacientul prin aplicarea unui model vizionar. Din punct de vedere spiritual, fiecare persoana se simte apoi impregnata si saturata cu modele. Samanul isi vindeca pacientul prin aplicarea unui cintec-model, care satureaza corpul pacientului si despre care se crede ca poate alinia energiile distorsionate, de natura fizica si psiho-spirituala, restaurind armonia in sistemele somatic, psihic si spiritual ale pacientului. Modelele sint permanente si ramin cu spiritul persoanei chiar si dupa moarte”. Felul de a vedea lumea al tribului shipibo s-a conturat departe de structurile noastre lingvistice si de modelele psihologice. In ciuda faptului ca pentru occidentali nu este usor sa patrunda aceasta perspectiva, in profunzimea acestor modele geometrice se afla un limbaj simbolic complex. Cele mai importante forme din desenele shipibo sint patratul, rombul, octogonul si crucea. Simetria modelelor emanate de centru (care e lumea in care traim) constituie o reprezentare a lumilor interioare si exterioare, o harta a cosmosului. Crucea reprezinta constelatia Crucii Sudului, care domina cerul noptii si divide cosmosul in patru cadrane iar intersectia bratelor ei reprezinta centrul universului. Crucea devine astfel simbol cosmic, cel care reprezinta spiritul etern al unei persoane si uniunea dintre principiile masculine si feminine. Crucea devine insasi ciclul vietii si al mortii, cel care ne aminteste de marele act al creatiei universului si nu numai - al umanitatii si al propriilor nostre individualitati. Modelele curgatoare mai mici, aflate in formele geometrice, constituie puterea radianta a Sarpelui Cosmic, care se rasuceste constant intre aici si acolo, creind universal pe masura ce se misca. Cercurile sint adesea o reprezentare a Sarpelui Cosmic Anaconda; in cercul in sine se afla punctual central al creatiei. In traditia vestica, de la pitagoreici la Platon precum si pe parcursul Renasterii, muzica a fost folosita pentru a vindeca corpul si a eleva sufletul. De asemenea se credea ca muzica paminteana nu era decit ecoul slab al muzicii sferelor. Aceasta perspectiva a fost impartasita atit de artisti cit si de cei initiati in stiintele exacte pina in momentul aparitiei universului mecanic newtonian. Joseph Campbell, probabil cel mai important cercetator al mitologiei, sugereaza ca exista un univers al vibratiilor armonioase, cu care inconstientul colectiv uman s-a aflat in permanent contact. Fiintele noastre vibreaza in ritmul cosmosului. Caile stravechi ale tribului shipibo si al altor popoare indigene continua sa reflecte acest ritm primar. Iar felul in care ei percep aceasta trecere a fortelor universale in forma fizica reprezinta cu adevarat comuniunea cu infinitul.” În medicina tradiţională chineză, boala nu este văzută ca un intrus, ci ca o consecinţă a reţelei de cauze care au condus la dizarmonie şi dezechilibru. Totuşi, natura tuturor lucrurilor, inclusiv a organismului uman, este astfel încât există o tendinţă naturală de revenire la starea de echilibru dinamic. Intrarea şi ieşirea din echilibru este văzută ca un proces natural constant pe parcursul ciclului vieţii. În consecinţă, textele tradiţionale nu trasează o linie foarte bine delimitată între sănătate şi boală. Atât sănătatea, cât şi boala sunt văzute ca naturale şi făcând parte dintr-un continuum. Ele sunt aspecte ale aceluiaşi proces în care organismul individului se schimbă continuu în raport cu schimbarea mediului. Deoarece boala este uneori inevitabilă în procesul vieţii, sănătatea perfectă nu este scopul final nici al pacientului, nici al medicului. Ţelul medicinii chinezeşti este, mai degrabă, atingerea celei mai bune adaptări posibile la mediul total al individului. Pacientul joacă un rol important şi activ în urmărirea acestui ţel. În viziunea chinezească individul este responsabil de menţinerea propriei lui sănătăţi, şi într-o măsura şi mai mare încă, pentru refacerea sănătăţii când organismul este dezechilibrat. Medicul participă la acest proces, dar responsabilitatea principală revine pacientului. Este datoria individului să se menţină sănătos şi aceasta se face trăind conform cu regulile societăţii şi având grijă de corpul său într-un mod practic. Pe de altă parte, organismele pot suferi un proces de autotransformare şi autotranscendere, implicând etape de criză şi tranziţie şi rezultând o stare de echilibru cu totul nouă. Schimbările majore ale stilului de viaţă al unei persoane, incluse de o boală gravă, sunt exemple de astfel de răspunsuri creative care duc adesea persoana la un nivel de sănătate superior celui de care se bucura înainte de problema respectivă. Aceasta sugerează că perioadele de sănătate precară sunt stadii naturale în continua interacţiune dintre individ şi mediu. A fi într-un echilibru dinamic înseamnă să treci prin faze temporare de boală, care pot fi folosite pentru a învăţa şi a te dezvolta. Recunoaşterea rolului stresului în apariţia bolilor conduce la importanta idee de boală ca „soluţionare a problemelor”. Datorită condiţionării culturale şi sociale, oamenii sunt în imposibilitate de a-şi elibera stresul în moduri sănătoase şi de aceea aleg – conştient sau inconştient – să se îmbolnăvească, în chip de cale de scăpare. Boala lor poate fi fizică sau mentală, sau se poate manifesta prin comportament violent şi imprudent, cum ar fi crima, abuzul de droguri, accidentele şi sinuciderile, care pot fi numite boli sociale. Toate aceste „căi de evadare” sunt forme de sănătate precară, indispoziţia fizică fiind unul din numeroasele moduri nesănătoase de a face faţă situaţiilor de viaţă stresante. De aici rezultă că tratarea bolii nu-l va face neapărat sănătos pe pacient. Dacă evadarea într-o anumită boală este blocată eficient de o intervenţie medicală, în timp ce situaţia stresantă persistă, acest lucru poate schimba cu totul reacţia persoanei într-un mod diferit, cum ar fi o boală mentală sau un comportament antisocial, care va fi la fel de nesănătos. O abordare holistică va trebui să privească sănătatea din această perspectivă largă, făcând distincţia clară între originile bolii şi manifestările ei. Altfel nu are prea mult rost să vorbim despre terapii de succes. Dacă suntem capabili să reducem bolile fizice, dar în acelaşi timp cresc bolile mentale sau crimele, nu s-a rezolvat nimic. Ideea de boală ca un mod de a face faţă situaţiilor de viaţă stresante conduce în mod natural la noţiunea de înţeles al bolii, sau de „mesaj” transmis printr-o anumită boală. Pentru a înţelege acest mesaj, sănătatea precară trebuie considerată ca o oportunitate de introspecţie, astfel încât problema originară şi motivele de alegere a unei anumite căi de evadare să poată fi aduse la un nivel conştient, unde problemele pot fi rezolvate. Aici pot juca un rol important consilierea psihologică, psihoterapia şi asimilarea integrală a miturilor în fiinţă, chiar şi în tratamentul bolilor fizice. Integrarea terapiilor fizice şi psihologice va echivala cu o revoluţie majoră în sistemul de sănătate, deoarece va necesita recunoaşterea deplină a interdependenţei minţii şi corpului în starea de sănătate şi boală. Primul pas în acest tip de (auto)vindecare va fi recunoaşterea pacienţilor că au participat conştient sau inconştient la apariţia şi dezvoltarea bolii lor şi, deci, că vor fi capabili, de asemenea, să participe la procesul de vindecare. În practică, această noţiune de participare a pacientului, care implică ideea de responsabilitate a pacientului, este extrem de problematică şi este negată puternic de majoritatea pacienţilor. Condiţionaţi cum sunt de cadrul cartezian, ei refuză să ia în considerare posibilitatea ca ei să fi participat la boala lor, asociind ideea cu blamul, vinovăţia şi judecat morală. Va fi important de clarificat ce se înţelege prin participarea şi responsabilitatea pacientului. Notă: Cineva se mai poate îmbolnăvi şi din alte cauze: * greşelilor / blestemelor făcute de strămoşii săi (părinţi, bunici, străbunici, ori chiar linii colaterale etc până la al 4/n-lea neam). Karma negativă a familiei sale împletită cu soarta sa personală (karma sa negativă). De ex. în Deuteronomul 5:9-10: „…căci Eu Domnul Dumnezeul tău sunt Dumnezeu zelos, Care pedepseşte vina părinţilor în copii până la al treilea şi al patrulea neam pentru cei ce Mă urăsc. Şi Mă milostivesc până la al miilea neam către cei ce Mă iubesc şi păzesc poruncile Mele.” * karmei sale negative prenatale (viaţa înainte de naştere; vieţile anterioare) * ca o încercare specială la care îl supune Dumnezeu, iar dacă o trece cu bine, răsplata pe care o va primi va depăşi infinit suferinţa pe care a îndurat-o * nici din cauza greşelilor sale, nici ale neamului său, ci ca să se arate prin el puterea lui Dumnezeu. De ex. în Ev. Ioan 9: 1-11: „Şi trecând Iisus, a văzut un om orb din naştere. Şi ucenicii Lui L-au întrebat, zicând: Învăţătorule, cine a păcătuit; acesta sau părinţii lui, de s-a născut orb? Iisus a răspuns: Nici el n-a păcătuit, nici părinţii lui, ci ca să se arate în el lucrările lui Dumnezeu. Trebuie să fac, până este ziuă, lucrările Celui ce M-a trimis pe Mine; că vine noaptea, când nimeni nu poate să lucreze. Atât cât sunt în lume, Lumină a lumii sunt. Acestea zicând, a scuipat jos şi a făcut tină din scuipat, şi a uns cu tină ochii orbului. Şi i-a zis: Mergi de te spală în scăldătoarea Siloamului (care se tâlcuieşte: trimis). Deci s-a dus şi s-a spălat şi a venit văzând.” * când omul acela este o fiinţă specială: un sfânt, maestru, acharya, bodhisatva, jivanmukta etc şi în mod conştient şi voluntar, din compasiune / milă preia asupra sa boala altuia, bolile altora, problemele karmice ale multora, pedeapsa Divină ce ar fi trebuit să se abată asupra multora şi pătimeşte el boala sau accidentul sau „întâmplările rele” etc (v. de ex. cazurile lui: Ramana Maharshi, Ramakrishna, Nisargadatta Maharaj, toţi jivanmuktas / cancere; Sf Grigorie Decapolitul / ciroză; unii Sfinţi din Patericul Egiptean / care au preluat asupra lor boli grave şi chiar şi îndrăciri; Sf Therese Neumann / boală laringiană a unui preot preluată; Sf Marianna de Jesus del Torres care a primit apariţia Marianică a aspectului Maicii Domnului „Our Lady of Good Success” Quito, care a preluat asupra sa - în mod expiatoriu pentru mântuirea sufletului unei colege călugăriţe care ducea o viaţă greşită - suferinţele iadului în simţurile fizice pe timp de 5 ani şi a suferit similar în mod expiatoriu pentru păcatele oamenilor din sec XX, ea trăind în sec. XVI; suferinţa expiatorie pentru mântuirea multor suflete de păcătoşi a copiilor cărora li S-a arătat Maica Domnului în aspectul Său de la Fatima etc etc). Şi cărora trebuie să le mulţumim cu toţii! Vindecarea vine (când e cazul; sau oricum, suferinţa ori moartea sunt trăite / acceptate prin înţelegere şi încredere în Voia Divină, mai uşor, nu prin resemnarea neputinciosului, ci prin acceptarea Voii Divine de către acesta) prin: rugăciune, întoarcere către Dumnezeu cu căinţă, iertare a celorlalţi şi împăcare cu toţi şi cu sine însuşi, prin Tainele Bisericii, lucru cu sine însuşi în sensul disciplinelor sapienţiale (Yoga, Zen, Arte Marţiale ca Do etc) etc şi, mai ales, prin Mila lui Dumnezeu, pe care trebuie să o cerem mereu, chiar deşi ne este acordată dintotdeauna şi total! Nu toti bolnavii care se roaga se vindeca, dar toti bolnavii care se roaga pot fi siguri ca deschid o relatie speciala cu Dumnezeu, Care, oricum, va actiona cum crede El de cuviinta. A se vedea şi consideraţiile conexe din lucrarea „Universul Holografic” de Michael Talbot (Editura Cartea Daath, 2004, pp. 114-116: Subcapitolele „Lipsa diviziunii între sănătate şi boală” şi „Puterea vindecătoare a nimicului” şi în general întreg Capitolul „Cânt trupul holografic”). Fie să fim feriţi de orice rău, de boală şi de reaua întâmplare etc (= Să dea Dumnezeu să fie aşa, prin mila Lui.) şi să ne trezim înainte de a muri în prostie (ontologică sau obişnuită). Dacă nu, moartea este necesară, pentru a ne sparge limitările în care ne-am cantonat şi a ne permite să mergem mai departe, orice înseamnă acest “mai departe” (în cel mai rău caz, vom muri şi vom afla direct, de visu). La ce se va ajunge în final? Deocamdată putem doar să facem nişte speculaţii (“educated guesses” cum zic englezii). Iată în continuare câteva posibilităţi (A-G). Vom trăi şi în cel mai “rău” caz vom muri şi vom vedea. Nimeni dintre oamenii obişnuiţi nu scapă viu din viaţă! A) În Zen se spune, într-un limbaj paradoxal şi profund mişcător: “Ceea ce faci/ştii îţi va fi de folos cu ceva când vei fi la hotarul dintre viaţă şi moarte?”; “Nu înseamnă că nu mai suntem vii după ce vom muri, nici că nu existam înainte de a ne naşte.”; “70 de ani / Cernuţi între apus şi răsărit. / Ultimul cuvânt? / Şşt! Şşt!”; “Mi-e dor de Tatăl meu şi de Mama mea de dinainte de naştere!” (Tatăl Ceresc şi Mama Divină); “Când sunetul clopotului se aude în zori, Universul se deschide; Discul soarelui, luminos, se înalţă în Marele Răsărit. Ce principiu este acesta, nu ştiu. Gura mea, inconştientă, se umple cu hohote de râs. Bucuraţi-vă!” B) Viitorul ar putea să nu fie singurul lucru care poate fi alcătuit şi reorganizat de gândul omenesc. Ideea că noi putem modifica evenimente care s-au întâmplat deja este o noţiune tulburătoare, pentru că noi suntem atât de adânc programaţi să credem că trecutul este încremenit ca un fluture în sticlă, încât este dificil pentru noi să ni-l imaginăm altfel. Dar într-un univers complex, în care timpul este o iluzie, iar realitatea nu mai mult decât o imagine creată de minte este o posibilitate cu care poate că trebuie să ne deprindem. Este oare graniţa între prezent şi trecut atât de firavă încât putem, în condiţii potrivite, să hoinărim în trecut cu aceeaşi uşurinţă cu care hoinărim printr-o grădină? În acest moment pur şi simplu nu ştim, dar într-o lume care este alcătuită mai puţin din obiecte solide călătorind în spaţiu şi timp şi mai mult din intersecţii de unde de probabilitate (funcţia de undă a fizicii cuantice), din holograme fantomatice de energie, susţinute de procese care sunt cel puţin parţial legate de conştiinţa umană, asemenea evenimente pot să nu fie atât de imposibile cum par. Iar dacă acest lucru pare tulburător, ideea că minţile noastre şi chiar corpurile noastre sunt mult mai puţin limitate de cenzurarea timpului decât ne-am imaginat până acum, ar trebui să ne aducem aminte că ideea că Pământul este rotund s-a dovedit cândva la fel de înfricoşătoare pentru o omenire convinsă că era plat. Suntem încă copii când se ajunge la cunoaşterea adevăratei naturi a spaţiu-timpului şi realităţii. Şi ca toţi copiii care se echilibrează în pragul maturităţii, ar trebui să lăsăm deoparte temerile şi să ajungem la învoială cu felul în care lumea este cu adevărat. C) Capacitatea conştiinţei de a comuta dintr-o realitate intactă în alta sugerează că o lege, de genul „focul arde carnea umană”, neîncălcată în mod obişnuit, poate fi doar un program în computerul cosmic, dar un program care a fost repetat aşa de des, încât a devenit una din obişnuinţele naturii. Conform concepţiilor noii fizici, materia este de asemenea un fel de obişnuinţă şi se naşte constant din ordinea implicită într-un chip nou, la fel cum aspectul unei fântâni este creat într-un chip nou din şuvoiul permanent de apă care îi dă formă. Peat se referă cu umor la natura repetitivă a acestui proces ca la una din nevrozele universului: „Când ai o nevroză, tinzi să repeţi în viaţa ta acelaşi model ori să faci aceeaşi acţiune, ca şi cum ar exista o memorie construită, iar acel lucru ar fi fixat de ea. Tind să cred că lucruri precum scaunele şi mesele sunt şi ele aşa. Ele sunt un fel de nevroză materială, o repetiţie. Dar există ceva mai subtil care merge mai departe, o înfăşurare şi o desfăşurare continuă. În acest sens, scaunele şi mesele sunt doar obişnuinţe în acest flux, dar fluxul este realitatea, chiar dacă noi tindem să vedem doar obiceiul.” Dat fiind că universul şi legile fizicii care îl guvernează sunt de asemenea produse ale acestui flux, atunci şi acestea pot fi văzute ca obişnuinţe. În mod clar, ele sunt obişnuinţe adânc înrădăcinate în holomişcare, dar talentele supranormale, ca imunitatea la foc, indică faptul că, în ciuda aparentei lor constanţe, cel puţin unele dintre legile care guvernează realitatea pot fi suspendate. Aceasta înseamnă că legile fizicii nu sunt săpate în piatră, ci sunt mai mult ca nişte vortexuri, bulboane de forţă „inerţială” atât de vaste, încât sunt ca şi fixate în holomişcare, la fel cum propriile noastre obiceiuri şi convingeri adânci sunt fixate în gândurile noastre. Presupunerea lui Grof că pentru a face asemenea schimbări în implicit pot fi necesare stări modificate de conştiinţă este atestată şi de frecvenţa cu care imunitatea la foc este asociată cu credinţa exaltată şi fanatismul religios. Cu cât convingerile noastre sunt mai adânci şi mai încărcate emoţional, cu atât mai mari sunt schimbările pe care le putem face în corpurile noastre şi în realitatea însăşi. În acest punct ne-am putea întreba: dacă în circumstanţe speciale conştiinţa poate face asemenea modificări extraordinare, ce rol joacă ea în crearea realităţii noastre de zi cu zi? Părerile sunt extrem de variate. În conversaţiile particulare, Bohm recunoaşte temeinicia convingerii că universul este în întregime „gând” şi realitatea există numai în ceea ce gândim, dar încă o dată preferă să nu facă speculaţii despre întâmplări miraculoase. Pribram crede că există un număr de realităţi potenţiale diferite, iar conştiinţa are un anumit grad de libertate în a alege pe care să o manifeste. Biologul Lyall Watson spune: „Nu am nici un dubiu că realitatea este în foarte mare măsură o construcţie a imaginaţiei”. Gordon Globus, profesor de psihiatrie şi filozofie la University of California din Irvin consideră că mintea construieşte realitatea concretă din materia primă a implicitului. Iar aparent inepuizabilul şir de „realităţi separate” pe care Castaneda le-a experimentat sub tutela lui Don Juan – şi chiar şirul la fel de vast de realităţi pe care le experimentăm în timpul stării obişnuite de vis – indică faptul că există un număr infinit de realităţi potenţiale cuprinse în implicit. Mai mult, pentru că mecanismele folosite pentru a construi realitatea de fiecare zi sunt aceleaşi folosite pentru a construi visurile şi realităţile experimentate în timpul stărilor modificate de conştiinţă, în modul lui Castaneda, el crede că toate cele trei tipuri de realitate sunt fundamental aceleaşi. Robert G. Jahn, profesor de ştiinţe aerospaţiale şi decan emerit la Şcoala de Inginerie şi Ştiinţă Aplicată de la Princeton şi psihologul clinician Brenda Dunne consideră că realitatea se stabileşte numai în interacţiunea unei conştiinţe cu mediul său. După ei, orice este capabil să genereze, să primească ori să utilizeze informaţii poate fi considerat conştiinţă. Aşadar, animale, viruşi, ADN, maşini (cu inteligenţă artificială sau altfel) şi aşa-numitele obiecte fără viaţă, toate pot avea proprietăţi esenţiale pentru a lua parte la crearea realităţii. Să ne amintim de poveştile în care personaje principale, alături de erou sunt şi : copacul, cuptorul, fântâna etc Principiul de bază al fizicii cuantice este că noi nu descoperim realitatea, ci participăm la crearea ei. Se poate ca pe măsură ce sondăm mai adânc în nivelurile realităţii, natura participativă a realităţii să devină încă şi mai evidentă. Astfel, trebuie să fim extrem de precauţi când e vorba să spunem că am descoperit o anume structură sau dinamică, când în realitate poate chiar noi am creat ceea ce am găsit. D) Arthur C. Clarke – „Sfârşitul copilăriei” (Este util să ne amintim că A. Clarke a „inventat” sateliţii şi că, deci, tot ceea ce spune nu este doar în domeniul speculativ. Mutatis mutandis, putem trage şi noi o serie de concluzii valide.): „- De ce a început totul? Şi unde va duce? / - La aceste întrebări nu putem răspunde. În Univers există multe rase, iar unele dintre ele au descoperit puterile respective cu mult înainte ca voi – sau noi –să fi apărut pe scena vieţii. V-au aşteptat să vă alăturaţi lor…şi acum a sosit clipa. / - Atunci ce căutaţi voi aici? / - Probabil că, aidoma majorităţii oamenilor, ne-aţi privit mereu ca pe stăpânii voştri. Nu-i adevărat. N-am fost altceva decât nişte paznici, executând o sarcină impusă… Sarcina aceea este greu de definit: ne puteţi considera nişte moaşe care supraveghează o naştere dificilă. Încercăm să ajutăm la apariţia a ceva nou şi minunat. Suntem moaşele. Noi însă suntem sterpi. / În momentul acela, omul înţelese că se găsea înaintea unei tragedii ce o depăşea pe a lui. Incredibil, totuşi adevărat: în ciuda puterilor şi strălucirii lor, Overlorzii ajunseseră la capătul unei fundături evoluţioniste. Alcătuiau o rasă măreaţă şi nobilă, superioară omenirii pe toate planurile, dar lipsită de viitor şi conştienţi de acest lucru. / Munca noastră se apropie de sfârşit. Acum, vă putem spune tot adevărul… Există multe lucruri pe care a fost necesar să vi le ascundem, aşa cum ne-am ascuns şi noi, aproape jumătate din şederea noastră pe Pământ. Ştiu că unii dintre voi au considerat inutilă această tăinuire. Sunteţi obişnuiţi cu prezenţa noastră şi nu vă puteţi imagina cum ar fi reacţionat strămoşii voştri. Dar cel puţin aţi putut afla motivul acestui mister şi aţi înţeles că acţiunea noastră avea o explicaţie. Marele secret tăinuit faţă de voi a fost scopul venirii noastre pe Pământ, scop asupra căruia aţi speculat la nesfârşit. Nu vi l-am putut destăinui până acum, deoarece secretul acela nu ne aparţinea. Acum atâţia ani, am sosit pe planeta voastră şi v-am salvat de la autodistrugere. Nu cred că există cineva care să nege acest adevăr, însă n-aţi fi ştiut niciodată în ce constă autodistrugerea. Deoarece am interzis armele nucleare şi celelalte „jucării” ucigaşe acumulate în arsenale, pericolul anihilării fizice a fost înlăturat. Aţi crezut că aceea fusese singura primejdie. Noi v-am încurajat să credeţi aşa, dar nu era adevărat. Pericolul uriaş ce vă aştepta avea un alt caracter şi nu privea numai rasa voastră. Multe lumi au ajuns la răscrucea puterii nucleare, au evitat dezastrul şi au construit civilizaţii paşnice şi fericite care aveau să fie nemilos distruse de forţe despre care nu cunoşteau nimic. În secolul XX, aţi început şi voi să întâlniţi forţele respective. Din această cauză, a trebuit să intervenim. În tot acel secol, rasa umană era târâtă încet către prăpastie, fără a bănui nimic. Peste prăpastia respectivă exista o singură punte. Puţine rase au descoperit-o fără să fie ajutate. Unele s-au întors când mai era încă timp, evitând atât pericolul, cât şi devenirea. Planetele lor au ajuns Insule Elizee, oaze de mulţumire lipsită de efort, şi nu vor mai juca nici un rol în istoria Universului. Acesta n-ar fi fost niciodată destinul sau norocul vostru. Aveţi o rasă prea vitală pentru aşa ceva. V-aţi fi ruinat, târând şi pe alţii împreună cu voi, pentru că n-aţi fi găsit niciodată puntea. Mă tem că în continuare multe din spusele mele se vor baza pe asemenea analogii. Nu posedaţi conceptele pentru multe lucruri pe care doresc să vi le spun, iar cunoaşterea noastră este de asemenea trist de mărginită. Ca să înţelegeţi, trebuie să vă întoarceţi în trecut şi să redescoperiţi lucruri pe care strămoşii voştri le-ar fi considerat banale, dar pe care voi le-aţi uitat – pe care, de fapt, noi v-am ajutat, intenţionat să le uitaţi. Întreaga noastră şedere aici se bazează pe o mistificare uriaşă, pe tăinuirea unor adevăruri pe care nu eraţi pregătiţi să le înfruntaţi. În perioada dinaintea sosirii noastre, savanţii Pământului au descoperit secretele lumii fizice şi v-au dus de la energia aburului la cea a atomului. Aţi abandonat superstiţiile: Ştiinţa devenise singura religie a umanităţii. Ea constituia darul minorităţii occidentale pentru restul omenirii şi distrusese toate celelalte credinţe. Cele încă existente în momentul sosirii noastre îşi trăiau ultimele clipe. Se părea că ştiinţa putea explica totul. Nu existau forţe pe care să nu le fi prevăzut sau evenimente care să nu-şi găsească, în cele din urmă, o explicaţie. Originea Universului putea rămâne necunoscută pe vecie, dar tot ceea ce se petrecuse de atunci, asculta de legile fizicii. Cu toate acestea, misticii voştri, deşi pierduţi în propriile amăgiri, întrezăriseră frânturi ale adevărului. Există puteri ale creierului şi puteri dincolo de creier pe care ştiinţa voastră nu le-ar fi putut aduce niciodată în cadrul ei fără să-l sfărâme complet. De-a lungul anilor, au existat nenumărate consemnări ale unor fenomene stranii – poltergeist, telepatie, pre şi retrocogniţie, psihokinezie, mediumnitate, transă, hipnoză, vindecări miraculoase, şamanism ş.a.m.d. – etichetate de voi fără a le putea explica. La început, ştiinţa le-a ignorat, apoi le-a negat existenţa, în ciuda dovezilor a cinci milenii. Însă aceste dovezi există şi, pentru a fi completă, orice teorie asupra universului ar trebui să le ia în considerare. În prima jumătate a secolului XX, câţiva dintre savanţii voştri au început să cerceteze aceste probleme. Nu ştiau, dar se jucau cu zăvorul cutiei Pandorei. Forţele pe care le-ar fi putut elibera depăşeau cu mult pericolele atomului. Fizicienii ar fi putut ruina numai Pământul, pe când parapsihologii ar fi răspândit dezastrul printre stele. Aşa ceva nu se putea permite. Nu pot explica întreaga natură a ameninţării pe care o reprezentaţi voi. Pentru noi nu este un pericol şi de aceea nu putem înţelege. Să zicem că puteaţi deveni un cancer telepatic, o mentalitate malignă care, în pieirea ei inevitabilă, ar fi otrăvit alte minţi, chiar şi mai dezvoltate. Pentru aceea am venit – am fost trimişi – pe Pământ. V-am oprit dezvoltarea pe orice nivel cultural şi am interzis orice fel de cercetare ştiinţifică a fenomenelor paranormale. Sunt conştient că, datorită decalajului dintre civilizaţiile noastre, am inhibat şi alte forme de creaţie. Acesta însă a fost un efect secundar, lipsit de importanţă. Trebuie să vă destăinui un amănunt ce vi se va părea extrem de surprinzător, poate chiar incredibil. Noi nu posedăm şi nici nu înţelegem aceste potenţiale, aceste puteri latente… Intelectul nostru este mult mai puternic decât al vostru, totuşi în creierele voastre există ceva ce ne-a ocolit întotdeauna. De când am venit pe Pământ, v-am studiat şi am învăţat multe. Vom învăţa şi mai multe, dar mă îndoiesc că vom afla tot adevărul. Rasele noastre au multe lucruri comune: de aceea am fost aleşi pentru această sarcină. Însă din alte puncte de vedere, ambele reprezintă faze finale a două evoluţii diferite. Minţile noastre au ajuns la capătul dezvoltării. La fel, în forma lor actuală, şi minţile voastre. Voi însă puteţi face saltul spre treapta următoare şi aici apare diferenţa între noi. Potenţialul nostru este epuizat, pe când al vostru e neatins. Într-un fel necunoscut nouă, sunteţi în legătură cu puterile menţionate – puteri care se trezesc acum în lumea voastră. Noi am oprit ceasul şi v-am făcut să bateţi pasul pe loc, până ce forţele acelea se dezvoltau, până când puteau umple canalele pregătite pentru ele. Tot ceea ce am făcut pentru îmbunătăţirea vieţii pe planetă: creşterea nivelului de trai, instaurarea păcii şi dreptăţii, am fi făcut oricum, odată ce eram nevoiţi să intervenim în dezvoltarea voastră… Însă toate aceste transformări măreţe v-au îndepărtat de adevăr, slujindu-ne scopul. Noi suntem paznicii voştri, nimic mai mult. Pesemne că adesea v-aţi întrebat ce poziţie ocupă rasa mea în ierarhia Universului. Aşa cum noi suntem deasupra voastră, există ceva şi deasupra noastră, ceva care ne foloseşte pentru a-i sluji scopurile. N-am descoperit ce anume este, deşi epoci întregi i-am slujit ca unelte şi n-am îndrăznit să nu-i dăm ascultare. Dintotdeauna am primit dispoziţiile, ne-am deplasat spre o lume unde înmugurea civilizaţia şi am condus-o pe un drum închis nouă – drumul pe care porniţi voi acum. Am studiat permanent transformarea pe care am fost trimişi s-o supraveghem, sperând că vom învăţa să evadăm din limitele noastre. Dar am întrezărit numai frânturi ale adevărului. Ne-aţi numit overlorzi – suprastăpâni – fără să vă daţi seama de ironia denumirii. În mod asemănător, putem spune că deasupra noastră se află Overmintea – Supramintea – care se foloseşte de noi precum olarul se foloseşte de roată. Iar rasa voastră este lutul modelat pe roata aceea. Noi credem, este doar o ipoteză, că Overmintea încearcă să sporească, să-şi extindă puterile şi cunoaşterea Universului. Presupunem că reprezintă însumarea mai multor rase şi că a părăsit de multă vreme tirania materiei. În totalitate, este o conştiinţă inteligentă. Când a ştiut că v-aţi apropiat de prag, ne-a trimis să vă pregătim pentru transformarea ce începe acum. Schimbările anterioare cunoscute de rasa voastră au durat epoci întregi. Aceasta însă este o transformare a minţii, nu a trupului. După normele evoluţiei, va fi ceva cataclismic, instantaneu. Deja a început. Trebuie să vă obişnuiţi cu ideea că sunteţi ultima generaţie de Homo sapiens. Vă putem spune foarte puţine despre natura transformării. Nu ştim cum se produce, ce impuls declanşator acţionează Overmintea atunci când consideră că a sosit momentul. Tot ce am descoperit este că începe printr-un singur individ, întotdeauna un copil, apoi se extinde exploziv, aidoma formării cristalelor în jurul primului nucleu dintr-o soluţie saturată. Adulţii nu vor fi afectaţi, întrucât mintea lor a intrat în mod ireversibil pe un şablon rigid. Totul se va termina peste câţiva ani, iar rasa umană se va divide în două. Pentru lumea cunoscută vouă nu există viitor sau întoarcere. Toate speranţele şi visurile voastre se opresc acum. V-aţi zămislit succesorii, dar în mod tragic nu-i veţi înţelege niciodată – nu veţi putea nici măcar să comunicaţi cu minţile lor. Ei nu vor avea minţi ca ale voastre. Vor fi o singură entitate, aşa cum voi sunteţi suma a miliarde de celule. Nu-i veţi considera oameni şi nu veţi greşi. Ce vom face cu supravieţuitorii adulţi, când rolul vostru a luat sfârşit? Cel mai simplu, şi poate cel mai milos, ar fi să-i distrug – aşa cum voi înşivă aţi scurta chinurile unui animal drag. Noi însă nu putem face asta. Vă veţi alege singuri viitorul, pentru anii care v-au mai rămas. Sper că omenirea îşi va găsi odihna în pace, ştiind că n-a trăit în zadar. Este adevărat: ceea ce aţi adus pe lume s-ar putea să vi se pară absolut străin, nu vă va împărtăşi speranţele şi dorinţele, va privi cele mai de seamă realizări ale voastre ca pe nişte jucării, dar, cu toate acestea, va însemna ceva minunat şi va fi creaţia voastră. Când rasa mea o să fie uitată, o parte din voi va continua să dăinuie. De aceea, nu ne condamnaţi pentru ceea ce am fost siliţi să facem. Şi amintiţi-vă: noi vă vom invidia mereu! / Deci acesta era sfârşitul omului. Un sfârşit pe care nu-l întrevăzuse nici un profet, contopind optimismul şi pesimismul. Drumul spre stele se bifurca în două direcţii, dar nici una din ele nu ducea către un ţel care să ia în seamă speranţele sau temerile omului. La capătul unei bifurcaţii se găseau overlorzii. Aceştia îşi păstrau individualitatea, personalitatea; erau conştienţi de ei înşişi, iar pronumele „eu” avea un înţeles în graiul lor. Posedau sentimente, unele similare cu cele umane. Însă ajunseseră într-o fundătură din care nu mai puteau evada. Minţile lor erau de zece sau poate de o sută de ori mai puternice decât ale oamenilor. De fapt, nu avea nici o importanţă în privinţa rezultatului final. Erau tot atât de neajutoraţi, tot atât de copleşiţi de inimaginabila complexitate a unei galaxii cu o sută de mii de milioane de sori şi a unui Univers cu o sută de mii de milioane de galaxii. Iar la capătul celeilalte bifurcaţii se afla Overmintea, indiferent ce-ar fi însemnat ea, având faţă de om aceeaşi relaţie pe care acesta o avea faţă de amoebă. Potenţial infinită, dincolo de moarte, oare de câtă vreme absorbea rasă după rasă, pe măsură ce se extindea între stele? Avea şi ea dorinţe şi ţeluri? Acum înglobase toate realizările rasei umane, ceea ce nu însemna o tragedie, ci o împlinire. / În trecut a încercat să acţioneze direct asupra minţilor altor rase, pentru a le influenţa dezvoltarea culturală. Întotdeauna, tentativa a eşuat – probabil că efortul este prea mare. Noi suntem intermediarii, paznicii. Sau, ca să folosim una din metaforele voastre, îngrijim câmpul până se pârguieşte recolta. Overmintea culege roadele, iar noi plecăm spre altă sarcină. Aceasta este cea de-a cincea rasă căreia i-am urmărit apoteoza. De fiecare dată, învăţăm ceva nou. / - Dar nu vă deranjează faptul că îndepliniţi rolul unor unelte? / - Relaţia noastră prezintă unele avantaje. În plus, nici o fiinţă inteligentă nu este ofensată de inevitabil. / - La prima noastră întâlnire, v-aţi temut de noi şi ne-aţi recunoscut. Nu era chiar o amintire. Aţi avut deja dovada că timpul este mult mai complex decât şi-a imaginat vreodată ştiinţa voastră. Amintirea aceea nu provenea din trecut, ci din viitor – erau acei ultimi ani când rasa umană ştia că totul se terminase. N-a fost un sfârşit uşor. Şi pentru că noi apăream acolo, ne-am identificat cu moartea rasei voastre. Da, chiar dacă era un eveniment situat la 10 000 de ani în viitor! A fost aidoma unui ecou reflectat în cercul închis al timpului, din viitor în trecut. Să nu-i spunem „amintire”, ci „presimţire”. / Exista pesemne o memorie a rasei, cumva independentă de timp. Pentru ea, viitorul şi trecutul erau totuna. / Într-o explozie tăcută de lumină, miezul Pământului îşi eliberă energiile acumulate. Pentru scurt timp, undele gravitaţionale traversară dus şi întors Sistemul Solar, modificând foarte puţin orbitele planetare. După aceea, ceilalţi copii ai Soarelui îşi reluară potecile străvechi, aşa cum un lemnişor, plutind pe un iaz liniştit, călăreşte micile valuri create de undele apărute în urma căderii unei pietre. Din Pământ nu mai rămăsese nimic. Ei sorbiseră ultimii atomi ai substanţei sale. Planeta îi hrănise în momentele culminante ale uluitoarei lor metamorfoze, aşa cum hrana înmagazinată într-un bob de grâu alimentează firicelul plantei ce se înalţă spre Soare.” E) A se vedea consideraţiile din volumul „Universul holografic” de Michael Talbot (Editura Cartea Daath, 2004), subcapitolul: „Un impuls evolutiv spre o conştiinţă superioară” (pp. 377-382). F) În Yoga există un viitor al omenirii, în care toţi împreună, o clipă, vor fi în starea de Paramhamsa Yoga, practicând simultan şi devenind conştienţi că sunt 1 Singur Om. Astfel se va realiza saltul la viitorul nivel al fiinţei, să-l numim Antropogon – Cel născut din om, o fiinţă colectivă, care va permite şi individualităţile componente, care se vor păstra, dar integrate în fiinţa colectivă comună. Despre aceasta a vorbit sibilinic Ramana Maharishi. G) Gerard Klein – „Seniorii războiului” (cea mai bună carte de non fiction SF după părerea multora; a fost scrisă direct în doar 3 zile, în timp ce autorul ei se afla într-un fel de transă, în care, de altfel, nu credea!): „Era singur. Şi totuşi glasul sparse tăcerea, ca un şuvoi de bule într-o apă limpede. Îl percepu mai întâi ca pe o muzică pură şi-i trebui o bucată de vreme până să înţeleagă că i se adresa, dar cuvintele-i rămâneau săpate în amintire de parcă ar fi fost spălată, retopită, neîntinată din nou şi lacomă să afle. / - Aşadar, eşti un criminal de război. / - Aşadar, eşti un zeu. / Glasul începu să râdă. Părea aproape copilăros, dar răsuna ca şi cum ar fi fost purtat de o infinitate de ecouri abia despărţite unele de altele şi ca şi cum Corson n-ar fi perceput decât unul, cel mai apropiat de el, cel mai inteligibil pentru el, în vreme ce în unduirile luiar mai fi fost ascunse şi alte glasuri, unele mârşave. Glasul părea aproape un glas de copil. Dar putea fi şi glasul unei şopârle, al unui păianjen, şuierul de foc al unei stele, scrâşnetul unui şobolan, clinchetul a două elitre frecate una de alta, suflarea articulată a vântului. / - Dispunem de mai multa puteri decât zeii pe care i-ai putea închipui. / - Zeii sunt atotputernici, zise el. / - Atotputernici, zise glasul. O vorbă. Un ansamblu gol. Nu poţi atribui decât puterile pe care eşti în stare să le defineşti. Şi, prin urmare, să le dobândeşti. / - Sunteţi nemuritori. / - Da şi nu. Nu faci o deosebire netă între infinit şi nelimitat. Nu suntem nemuritori, dacă înţelegi prin asta că vieţile ar trebui să ne fie infinite. Nimic nu-i infinit în sensul acesta, nici măcar universul, nici măcar ceea ce universul cuprinde. Dar vieţile ne sunt nelimitate. Putem să le reluăm şi să le retrăim în mod diferit şi să le modificăm. Nimic din ce se petrece înăuntrul vieţilor noastre nu ne scapă. / O existenţă nu era, pentru acele fiinţe , o iremediabilă formă turnată în bronzul trecutului şi prelungindu-se orbeşte în ceţurile viitorului. O existenţă era pentru ei, de la un capăt la altul, un continuum plastic, modelabil. Nu cunoşteau un înainte şi un după. Vieţile lor nu aveau lungime. La drept vorbind, se întrebă el, care-i lăţimea unei vieţi omeneşti? Şi care-i grosimea? Îşi concepeau vieţile ca un singur întreg, coerent şi deformabil. În funcţie de consecinţe, schimbau cauzele. Prezentul nu era pentru ei decât un punct de vedere. Controlau timpul. Tăria le provenea din această putere. Asemenea oamenilor care, multă vreme înlănţuiţi de distanţa pe care membrele le îngăduiau s-o străbată, distanţă jalnică până şi-n cursul unei vieţi întinsă pe un secol, cuceriseră spaţiul şi navigau printre stele, acele fiinţe cuceriseră timpul. Oamenii erau pentru ei nişte biete fiinţe înlănţuite, infirme. / E o putere cumplită, îşi spuse Corson, apoi, ca şi cum puterea i-ar fi fost propusă, nu mă simt dispus s-o exercit. / - Nu eşti un om. / Cine sunt ei ca să se joace aşa cu vieţile noastre? Năvălitori iviţi dintr-o altă galaxie, dintr-o altă dimensiune? Spirite pure, creatorii noştri, divinităţile legendelor? / - Ai să fii ca noi, zise glasul. / - V-aţi ivit…după noi? / - Nu ne-am ivit după voi. Suntem în acelaşi timp cu voi, de vreme ce umplem întreaga durată. Cele două existenţe ale noastre sunt coextensive, dacă preferi. Dar, într-un înţeles foarte special, dacă asta te poate linişti, am venit după voi, ne-am născut din voi. / Sunt deci urmaşii noştri. Totodată, mult mai vechi decât noi. Din punctul, situat în viitor, în care ramura lor s-a desprins dintr-a noastră, au năpădit tot universul, din care nu ocupăm decât un segment derizoriu. S-au născut din noi, dar erau acolo de la începuturile noastre. / - Şi celelalte specii? / - Nici o deosebire, zise glasul. / - Unde ne aflăm? / În afara universului, la suprafaţa lui, pe pielea lui. Trebuie să ieşi dintr-un ansamblu pentru a-l putea înţelege şi pentru a-l transforma. / - Ce se află în afara universului? / - Universul la propria sa putere, zise glasul. Ceva ce nu ţine nici de timp şi nici de spaţiu. Exteriorul nu exercită nici o influenţă asupra interiorului şi nu poate fi, deci, cunoscut nemijlocit. / Impas. Puterea acestor fiinţe are oare o limită sau limita constă în sărăcia conceptelor pe care le mânuiesc eu? ” [Referitor la noţiunea de „nelimitat” ar trebui să ne amintim aici de „holospaţiul” din Star Trek – într-o cameră de 4/4 încăpea încape o lume întreagă şi, de asemenea de noţiunea non fiction de „bulă a percepţiei” din tradiţia toltecă, prezentată de Carlos Castaneda. „Bulă a percepţiei” care este interiorul/corpul şi exteriorul din jurul Miezului Care Sunt Eu (desigur că nu cel din buletin, persoana-masca, ci identitatea adevărată).] / Încercăm să ne obişnuim cu ideea de a trăi altfel. Numim asta hiperviaţă. Înseamnă…să trăieşti concomitent mai mulţi posibili, poate toţi posibilii. Înseamnă să exişti simultan pe mai multe linii de probabilitate - variante paralele/posibile de evoluţie/existenţă, creode. Să fii mai mulţi deodată, rămânând totuşi unic. Multidimensional. Şi gândeşte-te ce se întâmplă când fiecare fiinţă introduce în istorie propriile ei modificări. Ele se combină cu modificările celorlalţi, fac interferenţe, unele favorabile, altele nu. Nici o fiinţă omenească nu poate ajunge singură şi teafără la minte la hiperviaţă! Fiecare e posibilul altuia. Şi trebuie să cunoşti foarte bine pe cineva pentru a îndrăzni să-i influenţezi destinul, şi propriul tău destin. Pentru asta ne pregătim. Ne rămâne de străbătut o cale lungă… / - Veţi deveni asemenea „zeilor” din Aergistal. / - Ei sunt altfel, într-adevăr schimbaţi, vor fi schimbaţi de o evoluţie – nu, termenul e greşit – de care nici unul dintre conceptele noastre nu ne îngăduie să ne apropiem. Nu vor mai fi oameni, nici păsări, nici saurieni, nici un fel de urmaş al unei specii pe care o poţi visa. Vor fi toate astea la un loc sau, mai bine zis, vor fi fost toate astea. Nu ştim nimic despre Aergistal. Ce ştim e ce putem vedea. Nu ce ni se îngăduie să vedem, ci ce suntem în stare să vedem. Aproape nimic. Înveşmântăm Aergistalul în culorile noastre. Ne vedem pe noi înşine acolo. Ei vor domina ceva de care ne temem. / - Moartea? / - O, nu. Moartea nu-i mai înspăimântă pe cei ce-au întrezărit hiperviaţa. Să mori o dată nu-i grav, atunci când îţi rămâne o infinitate de existenţe paralele. Dar există ceea ce numim hipermoarte. Înseamnă să fii alungat în virtual, să fii eliminat de către o perturbare din toate liniile de probabilitate. Trebuie să controlezi toate creodele universului pentru a fi sigur că scapi. Trebuie să-ţi identifici proprii posibili cu cei ai continuumului, în întregime. / - Nişte zei schizofreni! Se străduiesc spre bine. Potrivesc istoria în aşa fel încât să ducă la ei. A extirpa războiul, a cunoaşte războiul, a salva războiul. S-au pitit ca nişte şobolani în fundul timpului, de teama Exteriorului! / E doar jumătatea istoriei. Ei suntem noi. / - Sunt urmaşii noştri. Ne dispreţuiesc de la înălţimea miliardului lor de ani. / - Ei suntem noi. Noi suntem cei din Aergistal. Dar nu ştim asta, şi suntem nevoiţi s-o descoperim şi să înţelegem. Sunt toţi posibilii, ai speciei ăsteia, a noastră şi ai tuturor celorlalte, chiar ai celor pe care nici nu le poţi visa şi care nu te pot visa. Sunt toate fragmentele Universului şi toate privirile îndreptate asupra Universului. Nu suntem strămoşii zeilor, nici ei urmaşii noştri, ci o parte a lor, despărţită de originile sau, mai bine zis, de totalitatea ei. Fiecare dintre noi e unul din posibilii lor, un amănunt, o creodă care aspiră în mod confuz la unitate şi care luptă în noapte pentru a se impune, pentru a fiinţa de sine stătător. Cândva s-a întâmplat undeva ceva ce nu înţelegem nici noi prea bine. Dar nici la începutul şi nici la sfârşitul vremurilor. Nu există nici înainte, nici după. Pentru ei, puţin şi pentru noi, de pe-acum, timpul e o lungime în care evenimentele coexistă ca nişte obiecte ce se ating. Suntem o clipă a lungului marş ce duce spre Aergistal, spre unitatea conştiinţei posibililor, iar cei din Aergistal sunt fiecare dintre mărşăluitori. / Existau cel puţin trei niveluri ale existenţei. Nivelul existenţei virtuale, unde nu erau nimic mai mult decât o probabilitate. Nivelul vieţii liniare, unde rămâneai închis între naştere şi moarte. Şi, în sfârşit, nivelul hipervieţii, care se desfăşura simbolic într-un spaţiu perpendicular pe axa timpului, care te elibera de timp. / - Nimeni nu moare. O viaţă e ca o pagină de carte. Alături e alta. Nu spun după, ci alături. / - E o poveste năstruşnică. Cine-mi spune că-i adevărată? / - Nimeni! Ai s-o descoperi din frânturi. Poate că povestea pe care o vei descoperi va fi puţin deosebită. Nimeni n-are privilegiul adevărului.” Capitolul 4 Transmiterea mesajului miturilor / Perpetuarea miturilor Motto: Atunci când un copac cade în pădure şi nu e nimeni în preajmă să-l audă, mai face el zgomot? - Zen Motto: Apa este pură şi pătrunde în adâncurile pământului Aşa că un peşte înotând în ea Este ne-peşte cu adevărat. Cerul este vast şi transparent până la marginile cosmosului Aşa că o pasăre zburând în el Este ne-pasăre, cu adevărat Dogen – „Spiritul ZaZenului” Motto: Şamanismul şi alte zone misterioase similare de cercetare au câştigat în semnificaţie pentru că ele postulează idei noi despre minte şi spirit. Ele vorbesc despre lucruri ca extinderea vastă a domeniului conştiinţei…credinţa, cunoaşterea şi chiar experienţa că lumea noastră fizică a simţurilor este o biată iluzie, o lume a umbrelor, iar instrumentul tridimensional pe care îl numim corpul nostru serveşte doar ca un container sau reşedinţă pentru ceva infinit mai măreţ şi mai cuprinzător decât acest corp şi care constituie matriţa vieţii adevărate. Holger Kalweit – „Timpul visului şi spaţiul interior” Transmiterea mesajului miturilor poate fi în modul explicit sau implicit (ca de ex.: reclame sau videoclipuri ş.a. care au un alt scop explicit/declarat, dar pot conţine referiri indirecte la mesaje mitice). Mitul intră în noi prin n porţi: * prin conştient şi prin sub/inconştient, * prin simţuri/polisenzorial (cele cinci simţuri + simţul intern - în care se întorc şi din care se nasc celelalte cinci), * prin poarta psihoafectiv/emoţională, * prin poarta energetică (corpurile din energie), * prin mental, * visuri, * evenimente tip „sincronicitate”, * simboluri, * prin revelaţie, * sufleteşte direct (acces dincolo de orice, inefabil), * prin evenimentele vieţii obişnuite etc Evenimentele cotidiene, ca şi cele din Biblie sunt atât evenimente banale cât şi parabole (cu şapte niveluri de decriptare: a se vedea ilustraţia „Sursa mit fig 07, 08.jpg”). De exemplu: intrarea lui Iisus în Ierusalim de Florii călare pe mânzul asinei: însemna că El călărea un măgar, dar măgarul este şi simbolul egoismului, învins de către Cel care îl încalecă. În „Facerea” 12 (1) / Chemarea lui Avraam se spune: „După aceea a zis Domnul către Avraam: "Ieşi din pământul tău, din neamul tău şi din casa tatălui tău şi vino în pământul pe care ţi-l voi arăta Eu.”. Aceasta la primul nivel al lecturii. Dar textul în aramaică / ebraică poate fi citit, metaforic şi pe un alt nivel: „După aceea a zis Domnul către Avraam: "Mergi către tine însuţi!”...” cum explică Annick de Souzenelle în lucrarea sa „Biblia reinterpretată” etc Aceasta pentru că Universul e ca o „Carte a Vieţii”, iar noi, ca nişte furnici care merg pe o carte: ar vedea hârtie etc, un obiect, dar nu ar putea citi ce scrie în ea. Limbajul Realităţii este Realitatea însăşi. A se vedea şi ilustraţiile: „Introducere fig 01,02,03,04,05.jpg” Concret, transmiterea se face prin nenumărate modalităţi şi căi specifice sau nespecifice: * poveşti, * folclor, * ritual clasic sacru sau modern profan, * biserică/religie, * cărţi/artă [literatură, poezie, teatru, pictură, sculptură, arhitectură („Misterele Catedraleleor” – Fulcanelli;), muzică, dans etc] sacre sau profane, din domeniul „cult” ori popular (costume populare, ouă încondeiate, împodobirea lingurilor şi uneltelor casnice, colinde, obiceiuri populare etc Pe linia de gândire recunoscută şi de Mircea Eliade, Vasile Lovinescu, Romulus Vulcănescu, acad. Ion Ghinoiu şi prof. etnologie Ion Sorin Apan, precum şi de Rudolf Steiner ş.a.). Existând în toate şi un mesaj / limbaj ocult ce se adresează subconştientului fiinţei umane, care îl recepţionează în mod automat, * prin discipline sapienţiale (de tipul: Yoga, Zen, Arte Marţiale ca Do etc), * prin transmisie iniţiatică (privire, auz, atingere, Vid/prin simpla prezenţă a Maestrului-Adevărului), * prin jocuri şi jucării profane ori sacre, * prin limbaj, scris / oral şi formulări lingvistice, de genul: „UAU (ce chestie grozavă)!” (exclamaţie interjectivă; a se vedea mai jos şi consideraţiile despre limbajul „Kototama”), „Mmmm (ce prăjitură bună)!” (să ne amintim şi despre mantra „OM” şi isonul din cântarea psaltică ortodoxă), „Unde-ţi sunt minţile?; „Al 9-lea cer”; „A da duhul”; „văz-duh”; „a sus-ţine”, „Zău/Zeu-l”, „Te ia Gaia”, „cu-vânt”, „se înţelege de la sine”, „cu de la sine putere”, „în sinea ta” (Sinele vedantin), „omul negru” (a se vedea consideraţiile din lucrările: „Călugărul şi moartea” de Cristian Bădiliţă şi „Omul negru a venit” de Jan Van Helsing), „Bau-Bau” (de la dragonul mitologic Babao(s)), „abracadabra” (de la entitatea / fiinţa Abraxas din evangheliile gnostice, al cărei adorator a fost C.G. Jung), „ai tot timpul în faţă”, „lasă grijile la spate” (Akshara Yantra, structura cruciformă a universului), „bunul simţ / simţul comun” (simţul simţurilor-simţul sursă a simţurilor-simţul interior, manasul, sensus cois al lui Giordano Bruno) [exprimările spontane / inconştient instinctiv-intuitive (de ex. cele de tip Freud), ca şi cele populare (expresii, proverbe, zicători, ghicitori etc) ori cele din categoria interjecţiilor exprimă literalmente adevăruri profunde / cosmice], „firul Ariadnei”, „fata Morgana”, „ca o cosânzeană”, „ca o valkirie”, „săgeata lui Cupidon”, „a în-Amor-a”, „tanatologie”, „cerber”, „psihologie”, „fobie”, „narcisism”, „druid”, „Ciclop – atelier auto”, „mercurial – tabel cu preţuri maximale în pieţe”, „babilonie” + „a bâlbâi / to babble / balbutier” – de la turnul Babel, turbină eoliană (Eol, zeul vânturilor), „gargară” (de la latinescul „gargulio” = gâtlej; amintind de engl. „gargoyl” şi fr. „gargouille” = himerele-căpcăun ca jgheaburi de la catedralele gotice), „clinică” şi „înclinat / înclinare”, precum şi „canapea” (provenind din greaca veche „klinis” = patul înclinat din templele lui Esculap pe care trebuia ca bolnavul să doarmă un somn magic / mistic spre a fi vindecat de zeu; să ne amintim şi de lăcaşul din stâncă unde dormea Sf. Ap. Andrei în peştera sa din Dobrogea, unde azi este Mânăstirea „Peştera Sf. Ap. Andrei”, şi unde oamenii bolnavi dorm peste noapte spre a fi vindecaţi de sfânt), „mânca-te-ar mama / tata !” (aluzie la canibalismul ritualic, care vine încă de la Neanderthalieni), „juggernaut – camion mare”, în limba engleză (de la Jagannath, unul din avatarurile Zeului Suprem Vishnu) ş.a.m.d. Cuvintele care denumesc nu sunt întâmplătoare. Atunci când le gândim, rostim sau citim etc subconştientul nostru trece în revistă ultra rapid şi ultra condensat întreaga lor semnificaţie (inclusiv dimensiunea mitică). Tot aşa cum, atunci când deschide un fişier, un calculator trece în revistă în subsidiar (şi ultra rapid, într-o fracţiune de milisecundă) o serie de caracteristici ascunse ale acestuia (locaţie pe hard disk, tip de fişier, scanare antivirus etc), dar utilizatorul vede doar deschiderea fişierului. Coran: Sura 2 Vaca: 30-33: „Când Domnul tău spuse îngerilor: „Vreau să-Mi fac un locţiitor pe pământ.”, ei au răspuns: „Vrei să faci un locţiitor care să-i zădărnicească rostul şi să risipească şuvoaie de sânge, în vreme ce noi Te preamărim cu laude şi Te presfinţim?!” Atunci, El spuse: „Eu ştiu ceea ce voi nu ştiţi.” / El l-a învăţat pe Adam toate numele făpturilor, apoi le-a înfăţişat îngerilor, spunând: „Daţi-mi de ştire numele acestora, dacă spuneţi adevărul!” / Ei au spus: „Mărire Ţie! Noi nu avem ştiinţă decât de ceea ce Tu ne-ai învăţat, căci Tu eşti Ştiutorul, Înţeleptul.” / El spuse: „Adame, dă-le de ştire numele lor!” După ce Adam le-a dat de ştire numele lor, Domnul spuse: „Nu v-am apus că Eu cunosc Taina cerurilor şi a pământului, că Eu cunosc ceea ce arătaţi şi ceea ce ascundeţi?”” ş.a.m.d.; * înjurături (întoarcere la origini; sex sacru, Tantra de mâna stângă etc)”, existând limbi cu caracter sacru, precum japoneza, ebraica, sanscrita, româna etc care sunt extrem de bogate în sensuri, iar a traduce în limbile obişnuite un simplu/singur cuvânt/noţiune necesită zeci şi chiar sute de pagini. Prin forma literelor şi grafemelor din scriere ori a fonemelor din vorbire. În fiecare literă şi sunet este încorporată tainic şi condensat o întreagă mitologie. Iar evoluţia formei grafemelor şi fonemelor s-a făcut pe baza acestei mitologii vii. A se vedea şi explicaţiile prezentate de rabinii cabalişti ori de alchimiştii creştini cu privire la semnificaţia fiecărei litere din alfabet (pentru fiecare literă fiind alocate zeci de pagini de cuvinte obişnuite-profane), precum şi disciplina mantras-urilor din India. Savanţii fizicieni din URSS au transpus în forma unei unde sonore explozia Big Bangului şi au obţinut AOUM! Nu îi putem acuza nicidecum de gândire mistică, burghez-retrogradă. Tot ei au formulat, cu un aparat matematic hipercomplex şi cu demonstraţii experimentale la acceleratoarele lor de particule (de ex. „Serpuhovo”) teoria „vidului precuantic”, din care şi în care se nasc / întorc toate particulele elementare (foarte asemănătoare cu „Vidul Median Taoist” şi cu „explicaţia Vidului - Shunya” din budism). Morihei Ueshiba, fondatorul AikiDo-ului [artă marţială ca Do / Cale Spirituală / „Eu sunt Calea, Adevărul, Viaţa, Legea-Dharma şi Lumina” – spunea Iisus Hristos, cel mai mare maestru al Artelor Marţiale ca Do] a elaborat sistemul său, pornind de la termenii „Kototama”, ştiinţa „sunetului Spiritului”. Disciplina „Kototama” se află în centrul renaşterii Shinto, bazată pe sunetele pure ale limbii japoneze. De fapt, „Kototama” îşi are originea în sistemul spiritual tantric „sphota-vada” şi în calea „mantrayana” din hinduismul şi budismul străvechii Indii, care au fost aduse în Japonia de patriarhul budist Kukai (sec. IX e.n.) ca „shingon = sunete adevărate”. Cuvântul Suprem (în sanscrită „Shabda Brahman”, în japoneză „Su”) este Esenţa cea mai profundă a Fiinţei. În teologia creştină, acest lucru este exprimat prin „La început a fost Cuvântul şi Cuvântul era cu/către Dumnezeu.” Din acest Cuvânt Suprem au izvorât (în sanscrită „sphota”, în japoneză „musubu”) 50 de sunete pure (în sanscrită „varna/matrika”, în japoneză „koto”), cristalizate ca vibraţii (în sanscrită „nada”, în japoneză „hibiki”) de diferite frecvenţe, care sunt percepute ca sunet, culoare şi formă, care alcătuiesc lumea fenomenală. Aceste „spirite sunet”, purtătoare de energie cosmică (în sanscrită „shakti/prana”, în japoneză „ki/qi”), animă şi susţin creaţia. Prin interacţiunea acestor sunete, universul ia fiinţă. După „Kototama”, fiecare principiu are un sunet sămânţă sacru, care îi conţine esenţa; cine cunoaşte-ontic semnificaţia sunetului poate înţelege acel principiu şi va fuziona cu el. Un text tantric spune în acest sens: „Realizând esenţa sunetului ce se află dincolo de respiraţie, rămâi în propria ta natură şi orice succesiune este eliminată. După purificarea vorbirii şi retragerea ei în minte, după ruperea tuturor legăturilor şi fiind liber, după realizarea luminii interioare, cel care şi-a depăşit toate limitările devine unit cu Supremul.” Întotdeauna înainte de antrenament, Morihei Ueshiba emitea un intens „sunet esenţă” pentru activarea fluxului de energie şi lumină spirituală. „Sursă a toate, origine a celor 75 kototama, învăţător plin de compasiune al Căii AiKi.” A se vedea ilustraţia „Morihei Ueshiba.jpg”. El amintea mereu că, „corpul este o miniatură a universului”. Ideea că tot ce există în univers există aidoma în corp este specifică Tantrei – „Ceea ce este aici, este pretutindeni; ceea ce nu este aici, nu este nicăieri.” şi budismului – „Chiar în acest corp”, afirma Buddha, „înalt de 6 picioare, cu percepţiile sale senzoriale, cu gândurile sale şi cu concepţiile sale, se află lumea, originea lumii şi sfârşitul lumii.” Paralel cu convingerea/trăirea intimă a faptului că „Eu sunt Universul.” (dar nu „eul de buletin”!, ci Sinele) apare şi convingere/trăirea „Eu sunt nimic.”; adică, şi: nici o entitate nu există independentă de imensitatea creaţiei. Maestrul exclama: „Esenţa AiKiDo-ului este Nimicul.” „Dacă nu te contopeşti cu goliciunea Vidului Pur, nu vei cunoaşte niciodată Calea. Uneşte-te cu cosmosul, şi gândul transcendenţei va dispărea. Transcendenţa aparţine lumii profane; când orice urmă de transcendenţă dispare, adevărata fiinţă – Fiinţa Divină, devine manifestă. Goleşte-te pe tine însuţi şi lasă Divinul să lucreze. Cele 3000 de lumi sunt revelate pe dată; o floare va înflori şi uşa de piatră va fi deschisă a doua oară.” * în general deci, prin orice cuvânt, cifră/literă-grafemă, sunet-fonemă. Chiar dacă unele au intrat în uzul comun/curent şi am uitat de originea lor lingvistică (etimologie) şi mitologică, care acum este greu decelabilă. Călugării pot spune aceleaşi rugăciuni ca şi cerşetorii, tot aşa cum oamenii profani vorbesc, emiţând aceleaşi sunete ca şi maeştrii în mantras-uri, dar atitudinea interioară este cu totul diferită, * prin toponimice, hidronimice, nume onomastice, * prin numele constelaţiilor şi planetelor (populare şi ştiinţifice), * prin denumirea zilelor săptămânii şi a lunilor anului (să notăm că „septembrie”, deşi vine de la 7, este luna a 9-a, „octombrie”, deşi vine de la 8, este luna a 10-a, „noiembrie”, deşi vine de la 9, este luna a 11-a, „decembrie”, deşi vine de la 10, este luna a 12-a; deci există un decalaj în ordinea şi numărul lor, iniţial erau deci altele, altfel); chiar denumirea de „oră” (şi „horă”) are legătură cu mitologia: Horae sunt cele patru anotimpuri, fetele zeului solar Helios si al zeitei lunii Selene, fiecare reprezentata cu atribute conventionale. Mai târziu, când ziua a fost împartita în 12 parti egale, fiecare dintre ele a primit numele Hora. De aici provine denumirea actuala a unitatii de timp, ora. Cele 12 Horae sunt legate de notiunea de ciclicitate a timpului, de roata timpului, existenta în mitologie. În Iliada, Horae erau zeitele care pazeau portile Olimpului, locul sacru al zeilor, la fel cum hora care se deschide pentru a primi numai pe cei curati, delimita un spatiu sacru. Si daca Olimpul avea 12 porti, tot atâtea avea si templul din Ierusalim, câte una pentru fiecare semintie a evreilor, după cum 12 a fost şi numărul apostolilor, 12 meridiane principale de acupunctură – în fiecare qi-ul / energia vitală circulând timp de 1+1 ore, 12 ca număr sacru etc. Descoperirea de la Bodesti-Frumusica a unei reprezentari în ceramica a unei hore formate din 6 femei, apartinând Culturii Cucuteni (3700-2500 î.Hr.), ultima mare cultura cu ceramica pictata din Europa, indica faptul ca hora a aparut cu mai mult de 5000 de ani în urma pe pamântul vechii Dacii. * datarea epocilor istorice: AD, BC; îHr., dHr.; î.e.n, e.n. * denumirile ştiinţifice din taxonomia zoologică şi botanică, dar şi cele populare sau cele din limba uzuală (de ex. : „Mâna Maicii Domnului” pentru caprifoi, „Trei fraţi pătaţi”, hidra de apă dulce, harpia, gorgona de mare, „lotus nymphea”, „Pan troglodytes” etc), * denumirea părţilor/anatomice ale corpului (în limbaj ştiinţific şi comun): tendonul lui Ahile, osul sacru, muntele lui Venus, vertebra cervicală 1 – atlas, foiţele meningeale dura mater, arahnoida şi pia mater etc * simboluri şi denumiri medicale, farmaceutice şi din alte domenii care provin din vechile simboluri alchimice etc De exemplu: sigla medicinii şi a farmaciilor, „dermato-venerologie”, „saturnism” (intoxicaţia cu plumb) ş.a. * denumirile ştiinţifice şi populare/comune din chimie şi fizică: mercur – hidrargir, seleniu * prin filme, * clipuri, reclame, * benzi desenate, * mijloace multimedia (inclusiv emoticoanele din programe) * ş.a.m.d. Ce se poate spune despre transmisia iniţiatică sau despre revelaţie? În fapt, nimic. „Cerul se dezintegrează şi se transformă în pulbere, Marele pământ se linişteşte, nimeni nu îl poate vedea. Pe neaşteptate, copacul uscat îşi deschide singura lui floare, Chemând o altă primăvară, dincolo de istorie.” Ceea ce l-a învăţat Maestrul Daichi pe samuraiul Kikushi în zăpadă Să detaliem în continuare câteva date despre transmiterea mitologică prin intermediul costumului popular. Portul popular reprezintă o recapitulare simbolică într-o formă ultracondensată a întregii mitologii (şi cosmogonii) iniţiatice. Port lumea ca pe un veşmânt larg. Eu trăiesc în lume, dar şi întreaga lume e în mine. Şi Pământul şi Luna cu Soarele şi cu stelele şi toate cele ce sunt. Tocmai pentru că (şi eu şi ele) Sunt/Este. Prof. (etnologie, fizică şi teologie / triplă licenţă) Ion Sorin Apan: “Folclorul era integrat în vechime într-un context socio-cultural care cuprindea toate faptele de viatã din lumea satului. Omul muncea si sarbatorea in colectiv si in acord cu lumea. Azi omul a pierdut aceastã bucurie de a sãrbãtori in acord cu cosmosul. Ca un om care nu viseazã. „Bucuria aceasta pe care o ai atunci când îmbraci un costum popular, te face sã te simti într-adevãr un om mai puternic, mai motivat, mai legat de începuturile tale. Vedeti, si în stiinþã, cãutarea principiilor este un lucru fundamental. O stiintã se dezagregã dacã nu tine legãtura cu propozitiile sale prime. Asa este si cu un neam, cu un popor, iar principiile noastre, legãturile noastre, merg adânc în preistorie. Folclorul este vârful aisbergului care s-a pãstrat la lumina zilei si cred cã acesta este motivul pentru care simtim noi puterea folclorului, atunci cand îl facem, bineînteles, cu totul arsenalul lui hermeneutic. Intrãm în comunicare cu niste filoane de viatã care merg pânã la originile noastre. Duminicile si la toate sarbatorile, taranul iesea cu costumul sau, lucrat de el si de familia lui, nu atat de frumusete, ci pentru ca la sarbatori cerurile se deschid, lumea nevazuta se amesteca in lumea vizibila, duhurile circula si cele bune si cele rele. Batranii cu ochii spiritului inca deschisi, puteau vedea si o aripa de inger si o coada de drac. Azi, ochii nostri nu izbutesc sa vada duhurile. Taranii se ingroapa in costumul lor nu pentru frumusete, viermii nu apreciaza frumusetea unui costum, ci pentru puterea de protectie fata de demoni, in lungul treseu pe care il are de parcurs cel dus prin vami, spre lumea fara dor. Hainele erau adevarate arme spirituale. Taranca le facuse din tot sufletul ei - nemuritor fireste – cususe fiecare frunza, floare…avea memoria fiecare etape, de la lana bruta la fir, la tesatura. Fiecare impunsatura de ac trecuse prin zambetul, lacrima, dragostea, sperantele ei. Cusatura descrie chiar tinta calatoriei finale, locul din colinde: Vestmant lung/ Din cer pana-n pamant/ Scris e in spate,/ Scris e in piept/ De-amandoua partile/ E campul cu florile/ Jur-prejurul poalelor/ Scrisa-i marea tulbure/ Pe la gat, la cheutori/ Scrise-s sfinte sarbatori/ Pe la brau, pe la maneci,/ Scrise-s sfinte dumineci/ In mijlocul cerului/ Este un pom al raiului/ In varfutu' pomului/ Stau doua randunele/ Ce impleteau luminele/ Lumini galbene de ceara/ C-o venit Craciunul iara/ Sa vesteasca peste sat/ C-o venit nou imparat.” El descrie cum pe un costum popular tipic sunt reprezentate simbolic (sub formă pictografic-ideografică): marea (apele primordiale) pe fotă, un calendar solar (cu momentele importante ale anului, săptămâna de 7 zile, prezentă în mod ciudat la mai toate popoarele) pe mâneci, Arborele Cosmic pe piepţi, Soarele şi Luna spre umeri, cu Arhanghelul Mihail (sau altă zeitate precreştină) de pază la porţile Raiului / Paradisului etc Cum adesea, apar simboluri ale constelaţiilor Orion, Pleiade, Taurului (taurul / boul ceresc din „Melc, melc, Codobelc, scoate coarne boureşti…”). Spre deliciul fanilor ipotezei exobiologice şi ai ciclurilor anterioare de civilizaţie de pe Terra (Robert Bauval, Graham Hancock, Knight, Lomas etc). O adevărată mandala-yantra (grafică şi obiectual-tridimensională) a întregului multiunivers (cu sectoarele sale), în sensul fizicii moderne, explodat din Punctul Primordial, prin extinderea infinită a acestuia, teoria BigBangului/Crunchului. A se vedea şi consideraţiile conexe ale lui Mircea Eliade şi ale lui Giuseppe Tuci. Precum şi explicaţiile fizicii şi matematicii moderne, care prin teoria topologiei matematice au demonstrat cum un obiect de dimensiunea universului nostru (13,7 miliarde ani lumină), poate fi înfăşurat topologic în ceva de mărimea unui corp omenesc (sau chiar a unei portocale) şi cum acesta din urmă poate fi desfăşurat topologic înapoi la dimensiunile cosmice. Îmbrăcându-mă astfel, conştient-atent-respectuos, devenim Homo Cosmicus, Omul Primordial-Purusha-Dumnezeu; eu care devin Sinele (în sensul misticii indiene, nu în cel psihanalitic) Care este / era / va fi dintotdeauna / întotdeauna, Veşnic. Marele fizician japonez Tomonaga, prieten cu Einstein a descoperit o fizică fără spaţiu-timp, în care veşnicia înseamnă nu atât curgerea infinită a timpului, ci abolirea a însăşi ideii de timp! Deci prin îmbrăcarea acestei haine, numite azi, cam peiorativ „populară”, omul se îmbracă cu întregul univers / lume. Îmbracă haina / pânza lume / univers, ca ruloul spaţiu-timpului din picturile de la mânăstirile din Moldova, desfăşurat la începutul lumii şi înfăşurat la sfârşitul acesteia de către îngerii lui Dumnezeu la porunca Acestuia. Prin degenerare / entropizare haina sacră a devenit hainele civile de astăzi. Dar Mesajul Profund este intact, acelaşi. Dacă am şti să ne îmbrăcăm, am putea trăi Revelaţia Totală! Să ne amintim şi de: * „Cojocul” plin de Putere al Sf. Prooroc Ilie, transmis iniţiatic urmaşului său, Sf. Proroc Elisei. * „Haina” plină de Putere de Sus a Sf. Pavel Tebeul pe care a luat-o la moartea acestuia Sf. Antonie cel Mare, după care, la moartea sa, a ajuns la Sf. Simeon Metafrastul. * Veşmintele ce învelesc moaştele Sfinţilor. Care periodic sunt înlocuite, iar cele vechi sunt tăiate în mii de bucăţele, ce se împart credincioşilor, eventual lipite de o iconiţă a Sfântului (de ex.: Sf. Calinic de la Mânăstirea Cernica). Spre a le transmite Puterea Vie a Sfinţilor, adică Unica Putere a lui Dumnezeu. * Poveştile româneşti în care la moartea bătrânului înţelept, eroul după ce îl plânge şi îngroapă (eventual cu ajutorul animalului sălbatic blând) îi ia haina. * Haina sacerdotală din orice religie şi hainele preoţeşti de astăzi (în care fiecare desen ori articol de îmbrăcăminte simbolizează / este ceva, o realitate cosmică!). * Roba Zen numită „Veşmânt al Fericirii-Beatitudinii”. Simbolul transmisiei iniţiatice de către maestru a Doctrinei şi al Revelaţiei / Trezirii discipolului sunt în Zen: bolul şi roba dăruite învăţăcelului, după desăvârşirea acestuia. Este celebră istoria celui de-al VI-lea Patriarh al Ch`an-ului, Hui Neng, care le-a primit după Satori. Când a scris, corectând poezia nedesăvârşită: „Mintea este oglinda Visului Cosmic. Să o curăţăm necontenit (de praf)!” celebra stanţă: „Care praf ? Care minte ?” [Să ne amintim aici şi de ceea ce ni se spune în „Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos Mântuitorul lumii”: „Iisuse, Oglinda cea prea minunată a privirii fericiţilor, Îţi mulţumesc Ţie că firea omenească cea nevrednică, de această slavă o ai învrednicit; Iisuse, începutul şi sfârşitul meu, curăţeşte inima mea ca să Te pot vedea pe Tine; Iisuse, Dumnezeul meu, Cel ce totul eşti şi mai presus de toate, străluceşte-Ţi spre mine faţa Ta şi mă voi mântui; Iisuse, Unul cel mai presus de minte, luminează mintea mea să Te cunoască pe Tine; Iisuse, Arhiereule cel veşnic, Te slăvesc pe Tine Cel ce nu ai trebuinţă de gândite oglindiri ca unul ce eşti mai presus de gândire.”] Hui Neng, urmărit de un mare războinic, coleg cu el, care nu îl recunoştea spre a-i lua Roba şi Bolul pentru a le duce înapoi la mănăstire. Le-a lăsat pe o piatră şi i-a spus luptătorului să le ia dacă este în stare. Şi deşi era o haină obişnuită din stofă comună -(dar, să zicem, deşi nu este corect: „impregnată cu Putere”. Pentru că orice haină obişnuită, de altfel, dacă o înţeleg drept ceea ce este de fapt, în realitate – este astfel! Ne lovim de barierele logicii şi limbajului raţional. Trebuind să facem apel la „koan” – „micul-Mare obstacol-Obstacol”, formulări paradoxale ale Adevărului, care dinamitează mintea logică, pentru a permite Deschiderea.)- când războinicul a pus mâna pe ea, a fost copleşit de Puterea Infinită a Revelaţiei şi murea fizic. Fiind nepregătit, cum era să păţească şi Castaneda, de câte ori Don Juan deschidea pentru el şi îl punea să „intre în” Despicătura Realităţii / Cosmică, cu sens licenţios-tantric. Şi cu ultimele puteri a cerut să fie salvat, Hui Neng l-a atins (cum a făcut şi Ramkrishna cu Vivekananda) dăruindu-i Satori. La revenire, generalul s-a înclinat în tăcere şi a recunoscut ceea ce era de recunoscut. Sfârşitul poveştii nonfiction. * Orice haină obişnuită este aşa ceva, fie că ştim / credem sau nu! Numai de am şti cum (în ce stare, atitudine) să o îmbrăcăm. Spre a deveni conştienţi de ceea ce este. * Haina de Lumină/a Mântuirii pe care omul o primeşte la Botez. În „Acatistul Naşterii Domnului” ni se spune: „Slavă Ţie, că ne-ai îmbrăcat cu Haina Mântuirii!”. În “Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos Mântuitorul lumii”: “Vrând să mântuieşti lumea, Împodobitorule a toate, ai suferit Crucea şi moartea, ca pe mine cel căzut să mă ridici, şi cu strălucitul veşmânt al nepătimirii să mă îmbraci, învăţându-mă să-Ţi cânt: Aliluia!” şi “La plinirea vremii, născutu-Te-ai fără stricăciune din Maica cea neispitită de bărbat, în cetatea Betleem – desăvârşit Dumnezeu şi om desăvârşit – cunoscându-Te în două desăvârşite firi, lucrări şi voiri – într-un ipostas. Iar eu acest fel de înfricoşată taină socotind-o, cu minunare strig: Iisuse, Fiule al Tatălui fără de maică după Dumnezeire, Te slăvesc pe Tine Cel ce ai fost dintru început mai presus de pricină [cauzalitate] şi de cuvânt; Iisuse, Fiule al Maicii fără de tată după omenire, te slăvesc pe Tine Cel ce la plinirea vremii Te-ai făcut pentru noi om;…Iisuse, Noule Adam, dezbracă-mă pe mine de omul cel vechi şi îmbracă-mă întru cel nou.” A se vedea şi consideraţiile lui Annick de Souzenelle în „Simbolismul corpului uman” cu privire la „haina de piele” (însăşi pielea corpului, iar nu o haină supraiacentă acestuia) pe care Dumnezeu a ţesut-o omului la izgonirea din Rai. Care în ebraică se numeşte „vera” = “încă orb”, ceea ce este o anagramă tainică a termenului „aor” = (a vedea) Lumina lui Dumnezeu. De fapt însuşi corpul (dat omului de către Dumnezeu). Trupul este haina sufletului, un aspect solidificat al sufletului. Atunci când nu este înţeles corect, poate duce la “ispitele venite de la trup / lume / diavol”. “Să nu poarte grijă de trup, căci este trecător, ci de suflet, de lucrul cel nemuritor.” – se spune în acatistele Sfinţilor. Voind să ne înveţe că, de fapt nu există dihotomie trup/suflet (om/lume), ci doar suflet. Nu un suflet închis într-un corp, ci n corpuri într-un Singur/Unic Suflet. Trupul (şi corpurile făcute din energie) “în jurul” (în, de fapt) sufletului (Sinelui = Eul Real / Profund), ca o haină. Lumea exterioară / interioară (una fiind, ca la banda Moebius) “în jurul” (de fapt, în) oricărei fiinţe şi al tuturor fiinţelor, ca o haină. (v. şi fig. de la „Sursa mit fig 01.jpg” şi „Sursa mit fig 02.jpg”) * “Cămara Ta Mântuitorule, o văd împodobită. Şi îmbrăcăminte nu am ca să intru într-însa. Luminează-mi haina-taina sufletului meu! Şi mă mântuieşte, Mântuitorul meu!” – spune rugăciunea ortodoxă. * “Evanghelia lui Filip”, text gnostic, acordă o mare importanţă “Odăii de Nuntă”, dar ambiguizează, totodată, semnificaţia goliciunii. “Aceştia sunt cei care… neîmbrăcaţi… nu sunt goi.” De vreme ce odaia de nuntă este locul unde se reconstituie edenul, unde “femeia este [re]unită cu soţul ei”, veşmintele sunt un semn al Căderii, iar despuierea parte a reparaţiei. Cei care intră „trebuie să se lepede de veşminte”, fiind „îmbrăcaţi întru lumina desăvârşită”. Ceea ce aminteşte de terminologia riturilor wiccane care îi descrie pe participanţii goi luând parte la exerciţiile spirituale drept „învăluiţi de nori”; tot aşa cum erau numiţi călugării de tip therapeutos - „tristai polistai”/”zburători pe nori – kapno bathai”, traco-daci; similar maeştrilor taoişti şi asemănător călugărilor Zen numiţi „nor şi apă”. Şi cum apare sufletul ieşit din corpul fizic, în proiecţia astrală: ca un om gol, învăluit de o ceaţă-abur luminoasă. Să ne amintim şi de tânărul gol din Ev. Marcu XIV: 51 - 52, poate un suflet al unui mistic dezîncarnat, venit din „viitor” spre a asista la Patimi (cum erau/sunt Sf. Padre Pio, sau Sf. Therese Neumann, ori Sf. Tereza de Avila şi mulţi alţii). Unii îl consideră a fi un pasaj rămăşiţă care se referă la o iniţiere ezoterică particulară pe care Iisus ar fi acordat-o unor aleşi. Părţile lipsă se află în ProtoEvanghelia Sf. Marcu, despre care vorbeşte prof. Morton Smith de la Universitatea Columbia, în lucrarea sa „Evanghelia secretă”, pe care el a găsit-o la o mănăstire din apropierea Ierusalimului în 1958. Peter Jones în cartea sa „Identitate furată” spune chiar mai mult, emiţând ipoteza: „Ritualul Hieros Gamos nu e o simplă imagine poetică. „Părtăşia” în formă nudă avea caracterul celei mai înalte forme de închinare gnostică. Cu alte cuvinte, anumite modalităţi de stimulare sexuală, fie ele fizice, mentale sau spirituale, erau utilizate în vederea transcenderii mistice şi dobândirii „gnozei”.” Dumnezeu controlează şi sexualitatea omului, nu e nici o ruşine. Şi tot aşa cum tehnicile din Artele Marţiale ca Do nu sunt folosite pentru atac, iar una din utilizările (colaterale) lor cel mai puţin de dorit este autoapărarea – ci sunt instrumente de (auto)cunoaştere şi evoluţie. La fel şi sexualitatea nu este lăsată de Dumnezeu nici pentru plăcerea egoistă, nici măcar pentru procreare (acestea fiind utilizarea comună, cea mai puţin de dorit), ci este instrument de (auto)cunoaştere şi evoluţie. Dar este foarte probabil ca nuditatea ritualică a tânărului din evanghelie să nu fi avut nici o conotaţie sexuală, ci să fi fost o nuditate primordială / paradisiacă (precum cea a lui Adam şi Eva în Rai). Iar sărutul cu care o săruta Iisus pe Sf. Maria Magdalena (cf. „Evangheliei lui Filip”, apocrifă), chiar dacă era pe gură (deşi partea aceasta a textului lipseşte, poate în mod suspect) e posibil să nu fi avut nici o conotaţie sexuală, ci să fi fost un sărut de Putere / Viaţă / Lumină, prin care Învăţătorul Suprem (Gurul Secret din Inimă, Care este Hristos) i-l dădea ucenicei (aşa cum îl dădea şi ucenicilor Săi). Şi dacă El voia astfel, cine suntem noi să Îi cerem socoteală! Dumnezeu poate face orice, fără a fi obligat să ne explice ce face, cum face şi de ce face ceea ce face. Textele gnostice afirmă că doar cei care îşi lasă în urmă trupurile, şi care se văd „goi”, vor intra în Împărăţia lui Dumnezeu, căci „carnea şi sângele nu pot moşteni Împărăţia lui Dumnezeu” (cf. I Corinteni: XV, 50). Evanghelia lui Filip (XLVI, 27-30) spune că adevăraţii credincioşi trebuie să se „dezbrace” acum de trup, astfel încât să intre în Împărăţie. A deveni suflet pur, a te întoarce la starea precreată originară a spiritualului, a existenţei nontrupeşti, „aceasta”, spune „Tratatul despre suflet” „este învierea din morţi”. În timpul vieţii pământeşti (jivanmukta) sau după moartea fizică (videhamukta). Sufletul, ca parte a Esenţei Spirituale Divine, există dintotdeauna. Din pricina greşelii, el cade în plasa materiei (iluziei). Prin dobândirea gnozei şi a iluminării spirituale cu privire la natura sa divină lăuntrică, acesta trăieşte experienţa învierii mistice, care îi înlesneşte extazul şi iluminarea spirituale. Sufletul izbuteşte, astfel, să vadă dincolo de iluzia trupului şi a materiei, ca instanţă reală şi îşi înţelege nemurirea. Teama de moarte este, ca atare, înfrântă. Pe calea gnozei, are loc „renaşterea” sau „învierea”. În clipa morţii fizice, sufletul scapă pentru totdeauna de temniţa trupului şi se întoarce la starea spirituală originară, imaterială (mahasamadhi-ul, starea videhamukta din Yoga). Înapoi, dincolo de materialitate, la Realitatea Spirituală Originară, increată, care a fiinţat dintotdeauna. Mai degrabă / corect este vorba de o dezidentificare de trup („eu sunt trupul/mintea”, dehatmabuddhi din Yoga şi budism = trupul greşit înţeles / perceput, ca fiind diferit de suflet) şi o înţelegere / percepere / trăire corectă a corpului fizic, ca fiind un aspect solidificat / coagulat al Spiritului (sufletului). „Să nu poarte grijă de trup, căci este trecător, ci de suflet, de lucrul cel nemuritor!” – se spune în troparele Sfinţilor creştini. Cam asta ar putea să însemne spusele criptice ale Mântuitorului din Apocalipsa lui Petru (LXXXI, 5-24): „Mântuitorul mi-a spus [mie, lui Petru]: „Cel pe Care L-ai văzut în copac, râzând bucuros, Acela este viul Iisus. Însă Acesta, în mâinile şi picioarele Căruia ei bat cuie, este partea Sa trupească, fiinţa înlocuitoare batjocorită, care a prins viaţă după asemănarea Sa.”” Au răstignit şi ucis partea omenească a Lui, iar nu Dumnezeirea Sa. * Despre Mântuitorul Iisus Hristos se spune tot acolo, în ortodoxie: “Cel Ce Te îmbraci cu Lumina ca şi cu o haină.” Şi că S-a îmbrăcat ca şi cu o haină, cu trupul/firea omenesc/omenească (de carne) luat de la “Duhul Sfânt şi din Maria Fecioara” - la naşterea Sa ca om, prin Deşertarea-Chenozisul Său. Întru Mare Mila Sa pentru toţi! În “Acatistul Înălţării Domnului” se spune: “Propovăduitorii Slavei Dumnezeieşti, începătorii cetelor îngereşti, Tronurile, Heruvimii cei cu ochi mulţi şi Serafimii cei cu câte şase aripi, deschizând împreună toate înălţimile cereşti, Te-au întâmpinat pe Tine, Stăpâne al tuturor, şi văzând Înălţarea Ta cu trupul, unii pe alţii cu mirare au întrebat: Cine este Acesta, Care a venit în Edom, Drept şi Puternic în lupte? Cine este Acesta, Care a venit din Vosor în trup? De ce este roşie îmbrăcămintea Lui? Pentru că a fost înmuiată în sângele Celui ce a purtat coroană de spini. Acesta este cu adevărat Împăratul Slavei, Mielul lui Dumnezeu, Care S-a jertfit şi a înviat pentru mântuirea lumii. Acum Acesta vine în trup, ca să stea de-a dreapta lui Dumnezeu. Acestuia acum să-I cântăm: Aliluia!” şi “Toată firea omenească cea căzută şi stricată cu păcatele ai luat-o pe umerii Tăi, Stăpâne, Doamne, ai zidit-o din nou prin Tine şi, mai presus de orice început şi putere, ai ridicat-o astăzi şi ai dus-o la Dumnezeu şi Tatăl şi împreună cu Tine ai aşezat-o pe Tronul ceresc, pentru a o sfinţi, a o slăvi, şi a o îndumnezei. Iar puterile netrupeşti, mirându-se, au zis: Cine este acest Bărbat Preafrumos, care nu este om, ci împreună Dumnezeu şi Om, Căruia să-I cântăm acum: Aliluia.”, iar în “Acatistul Schimbării la Faţă” se spune: “Văzându-Te apostolii Tăi în Tabor, având chip de om şi Schimbându-Te la Faţă întru Slavă Dumnezeisacă şi vorbind cu Moise şi cu Ilie despre sfârşitul Tău, au înţeles puterea Ta cea pururea fiitoare şi Dumnezeirea ascunsă sub acoperământul trupului, s-au spăimântat auzind cele grăite şi s-au desfătat de vederea Dumnezeieştii Tale Slave. Dar numai atât au văzut cât a putut să încapă vederea ochilor trupeşti, iar noi împreună cu dânşii Îţi cântăm: … Iisuse, Cel ce în Tabor ai dezgolit puţin fulgerul Dumnezeirii Tale, ascuns în trup, …”. Iar în “Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos Mântuitorul lumii”: “Înnoită ai arătat pe firea omenească, stălucind pe Tabor, Iisuse, mai mult decât lumina soarelui, şi împreună slăvind-o pe ea cu Slava cea nezidită a Dumnezeirii Tale. Pentru aceasta, eu întru Tine văzând că am căpătat iarăşi frumuseţea cea de demult, cu bucurie negrăită…” * Cele două statuete antropomorfe de zeiţe de la Vădastra (în genul celor de la Glozel) cu costume sacre (şamanice / zeieşti) – care sunt practic identice cu costumele populare ale zonei, din ziua de azi. Deci s-au transmis motivele fără greş, timp de peste 10 000 de ani. [Vechimea obiceiului poate fi doar bănuita. Exista bătrâni care isi amintesc ca străbunii lor vorbeau de practici de fertilizare savarsite de tinere perechi care îngropau "oua desenate" la marginea câmpului, in noaptea de Înviere, ceea ce plasează obiceiul in vremuri precreştine. Aceeaşi vechime pare a fi demonstrata si de perpetuarea unui model numit "cireşica"- ce este aproape identic cu "vârtelniţa" întâlnita pe ceramica de tip Cucuteni - sau a motivului numit "cărarea rătăcita" (v. în „Cultul morţilor la români” de Ion Ghinoiu), cel mai greu de realizat (el se desfasoara pe întreaga suprafaţa a oului sub forma unei spirale cu volute), motiv ce este o forma originala de reprezentare a Caii Lactee, numita Cărarea Ciobanului in comunităţile de oieri. Motiv existent şi pe unele costume populare.] Transmitere prin gândire, limbaj şi scriere pictografică (fenomenul de mimetism/contopire cu natura), ideografică (abstractizare, sublimare, simbolizare) ori fonetică (silabică). Folosind şi solicitând gândirea algebrică sau pe cea geometrică, logica simplă bivalentă-dialectică sau multilogica neliniară (polialectica), mergând până la metalogică (acauzal, atemporal şi aspaţial). Să ne amintim de povestirea SF „Frazbile şi granchioase – Mimsy were the Borogoves” de Lewiss Padgett (după idei luate din Lewis Carroll). Termenul „simbol” vine din greaca veche „symbolein” = „a uni”: când doi prieteni se despărţeau, rupeau o ţiglă în două jumătăţi şi fiecare păstra câte una din ele spre a-şi reaminti de celălalt (ca fiind jumătatea sa complementară şi una cu el). Spre deosebire de dyabolein (de la care a derivat şi cuvântul „diavol”), care înseamnă „a despărţi”. Simbolul este una cu simbolizatul. A se vedea şi ilustraţia: „Transmitere mit.jpg”, precum şi Teorema lui John Bell din fizica cuantică, inspirată din ipoteza şi experimentele adiacente doveditoare Einstein-Podolsky-Rosen („Dacă 2 sau n sisteme-obiecte-fenomene etc au fost o dată într-o interacţiune fundamentală, ele vor rămâne în legătură indiferent de distanţa dintre ele, care le desparte în spaţiu-timp. Şi cum toate au fost în legătură prin Big Bang, sau prin Realitatea Profundă din care se nasc şi în care se întorc toate în mod continuu, totul e în legătură cu tot.” Cum susţine şi teoria „bootstrap” şi mitul „perlelor lui Buddha”.). Marcian Bleahu povesteşte într-una din cărţile sale (apărută în perioada „Ceauşescu”, deci super verificată de cenzura ştiinţifică de atunci, „Omul şi peştera”, Bucureşti, Ed. Sport-Turism, 1978) cum în Franţa, o echipă de speologi şi antropologi care căutau peşteri cu picturi rupestre, le-a localizat cu precizie direct pe hartă cu ajutorul unui pendul, întrebând subconştientul (aşa cum făceau unii din ofiţerii polonezi pe front spre a localiza mine şi câmpuri minate). Harta şi teritoriul sunt în legătură, cumva una. Nu arbitrar al limbajului, al cuvintelor (cum susţinea Ferdinand de Sausurre; e suficient să existe o singură cioară albă, pentru ca să se infirme propoziţia „Toate ciorile sunt negre”), ci legătură profundă a cuvintelor cu ceea ce exprimă. Cum explica Panini – gramatician sanscrit din sec.VI î.e.n., în tratatul său de bază numit „Astadhyayi”. El este considerat creatorul limbajelor formale (aplicate azi la calculatoare). A descoperit o logică 24-valentă (spre deosebire de oamenii moderni care folosesc dialectica). Să ne amintim de mitul turnului Babel şi de limba una, a îngerilor, de dinainte de despărţirea în multele limbi de astăzi. Limbile arhaice, cu clicuri (cum ar fi de exemplu cele ale aborigenilor australieni), conţin peste 100 de sunete (faţă de engleza de azi, care are doar 30 de sunete) şi sunt mult mai complexe şi mai nuanţate decât limbile actuale, permiţând cu mult mai multe nuanţe semantice. Deci am putea spune ca limbajele de azi, mai degrabă decât o evoluţie a celor arhaice, reprezintă o involuţie / degenerare a acestora. Cam tot aşa cum evoluează şi româna contemporană, ajungându-se să se spună “corect”: “decât puţini oameni”, în loc de “doar puţini oameni”, cum era “corect” în urmă cu câţiva ani. Deci există nu numai: evoluţia speciilor şi a omului şi migraţiile triburilor şi populaţiilor care duc la migraţia/transmiterea şi evoluţia miturilor, ori transmiterea orală a povestitorilor populari, barzilor, minnesingerilor etc, sau cea de la bunic la nepot de astăzi – care sunt aparenţe, ci mai ales, Realitatea Profundă (Forţa Universală, să ne amintim de Forţa din „Războiul Stelelor”, film care exprimă un nou episod de „neomitologie”) care se perpetuează şi aşa (în modalităţile de mai sus), dar şi direct, prin ea însăşi, prin natura şi legea sa intrinsecă. Tot aşa cum în acupunctură, meridianele energetice există înaintea organelor fizice şi le generează pe acestea din urmă (celebrul aforism din biologie: „Funcţia / partea-tiparul energo-informaţional crează organul”), ca nişte fructe pe o tulpină comună, iar nu invers: organele generând câmpul energetic al meridianelor. O dovadă brută, dar sugestivă este fotografia Kirilian a unei frunze tăiate în două şi pe care apare şi partea energetică a jumătăţii lipsă. Scepticilor li se recomandă să vizioneze un film realizat de Academia de Ştiinţe Medicale din China în care este prezentat cazul unui pacient căruia i se face o exereză de lob pulmonar (operaţie majoră cu toracotomie etc) sub anestezie prin acupunctură, pacientul fiind conştient! Şi să studieze lucrările Seminarului de la Tsukuba 1986 (organizat de National Institute of Advanced Industrial Science and Technology din Tsukuba, Japonia), la care părintele Dumitru Staniloae a fost invitat de onoare (dar nu a putut participa din cauza regimului comunist); la sfârşitul lucrărilor, participanţii (vârfurile savanţilor şi erudiţilor din acea perioadă) au asistat la o demonstraţie de Qi Gei – Arta Qi-ului (energia universului – energia universală) făcută de câţiva bătrâni maeştri japonezi, pe care cu toţii au numit-o „absolut stupefiantă”. Tot aşa cum distrugerea tuturor preoţilor/bisericilor ori a matematicienilor de către comunişti sau fascişti, nu va atinge matematica intrinsecă a universului sau pe Dumnezeu, care vor exista mereu, şi mereu valabil. 1+1=2 mereu, chiar dacă toţi matematicienii sunt morţi, toate cărţile de matematică arse sau pierdute, chiar amintirea matematicii din minţile oamenilor ştearsă. La fel distrugerea miturilor (de fapt doar forma lor de transmitere poate fi atinsă) şi a tuturor oamenilor nu va atinge Esenţa (Sursa) Mitului. Chiar dacă nu ar mai exista nici un om, Realitatea Sursă e Veşnică. Ea ar genera noi fiinţe şi civilizaţii care ar ajunge la conştiinţa de Sine şi ar deveni conştiente că sunt conştiente (cum funcţionează gândirea de tip uman, nivelul „om”). Şi ar începe să le vorbească şi prin mituri. Ar fi/face/genera: şi mesajul şi forma mitului şi evoluţia formei lui, precum şi personajele care îl transmit/povestesc (bunicul şi nepotul, povestitorul popular etc [Ernst Uehli în lucrarea sa „Mitologia nordic-germanică în perspectiva misterelor” spunea: „Starea de spirit premoniţială din timpurile străvechi, a fost legată de forţele sângelui ce se scurgeau de la strămoşi spre urmaşi. Era legată de moştenire şi era purtată de sentimentul de familie. Căsătoria între apropiaţi nu a făcut eul să devină independent, ea a fost efectul comuniunii de sânge. Prin aceasta repercursiunea asupra raportului de la om la om era una magică. În legendele islandeze se mai găseşte un suflu al acestei repercursiuni magice de la om la om. … În sânge, în legăturile de rudenie, acţionau forţe puternice, care puteau înălţa până în lumea spirituală. Pe acestea trebuia să şi le insufle Svipdagr [eroul]. Şi pentru că ele se află pe linia de moştenire, deci pe linie maternă, el a trebuit să apeleze la mamă. Dar mama a fost o Wala [clarvăzătoare ce poate invoca cântece de vrajă]. Deci putem vedea că în Svipdagr, prin ascendenţă, prin curentul moştenit de la mamă, acţionau forţe deosebit de puternice ale spiritului de familie. El trebuie să apeleze la această forţă maternă la acest curent spiritual moştenit, din cauza pericolelor ce îl aşteaptă în călătoria de iniţiere. Are nevoie de ele pentru că reprezintă forţele magice apărătoare ale stirpei pe linie de sânge. ”], precum şi migraţiile populaţionale şi ale miturilor etc) şi l-ar transmite şi ea direct (a se vedea şi ilustraţia: „Sursa mit fig 03.doc”). Miturile se transmit singure. Ca în bancul Radio Erevan: „Ce trebuie să facem când ne întâlnim cu o panteră? / Nimic! Pantera ştie singură ce are de făcut!” În Irak a fost descoperit un schelet de Neanderthal, îngropat în mod ritualic. S-a găsit polenul a 6 plante. Interpretarea iniţială a fost aceea că aceste plante erau ofrande florale funerare (echivalentul coroanelor de înmormântare de azi). Mai târziu s-a constatat că era vorba de 6 plante folosite şi astăzi în Irak în medicina magică tradiţională. Iar aici lucrurile s-au complicat. Una dintre interpretările propuse a fost aceea că: 1. mitul /credinţa în “viaţa de după moarte” şi cel al “medicinei magice” s-au transmis de la omul de Neanderthal (30 000 – 18 000 de ani î.e.n.) până la omul de astăzi (homo sapiens sapiens), ceea ce înseamnă aproape o transmitere între specii diferite; şi /sau 2. omul modern a redescoperit (independent de omul de Neanderthal) o aceeaşi realitate a universului, exprimată simbolic sub forma acestor mituri. No comment! „„Casa” minţii, ca a tuturor lucrurilor, este ordinea implicită. La acest nivel, care este plenitudinea fundamentală pentru întregul univers manifestat, nu există timp liniar. Domeniul implicit este atemporal; momentele nu sunt înşirate împreună într-o secvenţă, ca mărgelele pe aţă.” Spune dr. Larry Dossey, fost Chief of Staff of Medical City Dallas Hospital, în cartea sa „Recuperarea sufletului”. Capitolul 5 Folosirea mitului. Cum să studiez practic / concret mitul Motto: Accesul la Realitatea profundă devine disponibil experimental când conştiinţa este eliberată de dependenţa sa de corpul fizic [concepţia comună despre mine/lume/viaţă]. Atâta timp cât rămâi îngrădit de corp şi de modalităţile senzoriale, Realitatea profundă poate fi, în cel mai bun caz, doar o construcţie intelectuală. Când eşti eliberat de corp o experimentezi direct. Acesta este motivul pentru care misticii vorbesc despre viziunile lor cu o asemenea siguranţă şi convingere, pe când aceia care nu au trecut ei înşişi prin acest tărâm rămân sceptici sau chiar indiferenţi. Kenneth Ring „A fi, A şti, A putea, A face, A tăcea” – spune Tradiţia. A denumi, nu înseamnă a şti. „Ce este un câmp electric? Nu ştim. Când descoperim un nou tip de câmp, acesta pare misterios. Apoi îl denumim, ne obişnuim să lucrăm cu el şi să îi descriem proprietăţile şi nu mai pare misterios. Dar nu ştim încă ce este în realitate un câmp electric sau gravitaţional. Nu ştim măcar ce sunt electronii. Putem doar să descriem cum se comportă.” – acestea sunt spusele unui mare fizician, David Bohm, aflat în deplină cunoştinţă de cauză. Budiştii Zen recunosc şi ei indivizibilitatea fundamentală a Realităţii şi într-adevăr, obiectivul principal al credincioşilor este să înveţe cum să perceapă această unitate/totalitate. În volumul „Jocurile Maeştrilor Zen - Games Zen Masters Play”, Robert Sohl şi Audrey Carr spun: „A confunda natura indivizibilă a Realităţii cu compartimentele schematice ale limbajului este ignoranţa fundamentală de care Zen-ul caută să ne elibereze. Răspunsurile fundamentale la problema existenţei nu sunt de găsit în concepte intelectuale şi filozofii, oricât de sofisticate, ci mai degrabă pe un nivel de experimentare nonconceptuală directă a Realităţii.” În spatele mitului, ritualului, desenelor sacre etc există forţe reale, pe care ar trebui să le trăim/simţim, nu doar teorie şi simboluri (care mi-aduc aminte de ceva care a fost/ceva care este), cum se întâmplă de cele mai multe ori în partea oficială/socială a bisericii ca organizaţie lumească ori la ţăranii/meşterii populari de astăzi etc. Deci nu teoria mitului (academică sau altfel), ci trăirea/practica/asimilarea lui personală de către fiecare om/colectivitate. Şi, în acelaşi timp-în aceeaşi măsură să mă las transformat/asimilat de către mit. În ziua de azi, aceasta se practică incomplet/parţial doar la copii, ar trebui să se continue şi la adulţi. Există poveşti pentru toate vârstele şi nu degeaba se spune că „bătrânii dau în mintea copiilor”. Pentru că structura înnăscută a omului, indiferent de vârstă şi sex cuprinde: {copilul+adultul+părintele}interiori/din mine şi {femeia+bărbatul derivaţi din androginul primordial}interiori/din mine. Iată câteva din „Legile copiilor şi ale copilului din mine”: 1. Nu mă răsfăţa, ştiu foarte bine că nu mi se cuvine tot ceea ce cer 2. Nu-ţi fie teamă să fii ferm cu mine, eu prefer aşa, asta mă aşează la locul meu. 3. Nu folosi forţa cu mine, asta mă obişnuieşte cu idee că numai puterea contează. Voi răspunde mult mai bine dacă sunt condus. 4. Nu fii inconsecvent, asta mă pune în încurcătură. 5. Nu-mi face promisiuni, s-ar putea să nu le poţi ţine 6. Nu răspunde provocărilor mele atunci când fac lucruri care te supără 7. Nu te supăra prea tare când îţi spun te urăsc. Nu cred ce spun, dar vreau să te fac să-ţi pară rău. 8. Nu mă face să mă simt mai mic decât sunt; voi încerca să-ţi dovedesc contrariul. 9. Nu face nimic în locul meu din ceea ce aş putea să fac singur. 10. Nu-mi menaja relele obiceiuri, acordă-mi mai multă atenţie, altfel nu faci decât să mă încurajezi în rău. 11. Nu mă corecta în public, voi fi mult mai sensibil dacă-mi vei vorbi blând. 12. Nu încerca să discuţi comportamentul meu în febra conflictului; auzul meu nu e bun, iar cooperarea slabă. 13. Nu încerca să-mi ţii predici, vei fi surprins să constaţi ce bine ştiu ce e bine şi ce e rău. 14. Nu mă face să simt că greşelile mele sunt păcate, trebuie să învăţ să fac greşeli fără a avea sentimentul că nu sunt bun de nimic. 15. Nu mă cicăli. 16. Nu-mi cere explicaţii pentru comportările mele greşite; câteodată nu ştiu nici eu de ce am procedat aşa 17. Nu mă pedepsi prea tare, mă sperii uşor şi atunci spun minciuni. 18. Nu uita că îmi place să experimentez – învăţ din asta. Deci, te rog să te obişnuieşti. 19. Nu mă feri de consecinţe, trebuie să învăţ din experienţă. 20. Nu băga prea mult în seamă indispoziţiile mele s-ar putea să profit. 21. Nu mă respinge când pun întrebări cinstite, dacă o faci, caut informaţii în altă parte. 22. Nu-mi răspunde la întrebările prosteşti şi lipsite de sens. 23. Nu încerca niciodată să arăţi că eşti perfect sau infailibil. 24. Nu te teme că petrecem prea puţin timp împreună, ceea ce contează este cum îl petrecem. 25. Nu te teme dacă eu sunt speriat, voi deveni şi mai speriat. Arată-te curajos. 26. Poartă-te cu mine cum te porţi cu prietenii tăi. Ţine minte, învăţ mai bine de la un model, decât de la un critic. 27. Te iubesc foarte mult. Te rog iubeşte-mă şi tu în schimb. Sfinţii patroni ai copiilor şi ai părţii de copil din mine: Sf. 14000 Prunci Mucenici (ucişi de Irod), Sf. Ignatie Teoforul (copilul pe care Iisus l-a ţinut în braţe pe când a rostit: „Lăsaţi copiii să vină la Mine! Căci a unora ca acestora va fi Împărăţia Cerurilor.”), Sf. Stelian, Sf. Anton de Padova ş.a. „Fiţi precum copiii!” şi „Fiţi înţelepţi ca şerpii şi blânzi ca porumbeii!” Dacă îngropăm partea de copil din noi nu ne mai putem bucura de viaţă şi nu mai putem să simţim uimirea şi fiorul, respectul şi recunoştinţa în faţa Realităţii (şi a miturilor care o exprimă). Deci nu mai putem trăi Povestea. Nu doar teorie despre şi asistare pasivă (ca la teatru/spectacol), ci coparticipare. Oamenii sunt cu toţii fii ai lui Dumnezeu-Realităţii, iar nu slugi. Şi aceasta prin înfiere (câtă vreme suntem/trăim în egoism/ignoranţă/uitare/neatenţie ontologice, nu intelectuale) şi de drept, prin natura noastră reală. Să ne amintim de “parabola fiului rătăcitor”. Sunt (deja, dintotdeauna), altfel nu aş putea redeveni – după Ramana Maharishi. Şi aceasta trebuie s-o facem/trăim cu smerenie şi curaj în acelaşi timp. “Nu pune nici un cap deasupra ta, nici măcar pe al lui Buddha! Dar nici dedesubtul tău!” şi “Nu vă lăsaţi copleşiţi de Scripturi, ci copleşiţi-le voi cu/prin trăirea/asimilarea Realităţii lor/voastre!” se spune în Zen. “Chiar dacă aţi împlinit toată legea şi dreptatea, tot slugi netrebnice sunteţi!”, “Dreptatea sfinţilor, îngerilor şi a oricărei fiinţe este ca o cârpă lepădată înaintea lui Dumnezeu.” (câtă vreme suntem/trăim în egoism/ignoranţă/uitare/neatenţie ontologice, nu intelectuale) “versus” “Fiţi perfecţi, cum şi Tatăl vostru este!” (pentru că în realitate suntem de natura Lui-a Realităţii, suntem făcuţi după chipul şi asemănarea Sf. Treimi) se spune în creştinism. Mitul este, spre a fi folosit cathartic/terapeutic pentru trezire la Real. Terapia supremă în medicina holistică este cea a egoismului/ignoranţei/uitării/neatenţiei ontologice, rezultând Trezirea/Vindecarea fiinţei (întregi). Asimilarea integrală a mitului trebuie făcută-trăită ca o iniţiere, cu: atenţie, concentrare deliberată/voluntară/conştientă şi dezinteresată, respirând, deschis, receptiv, curios, cu respect, fără prejudecăţi, liber de condiţionări limitante, eventual în stare sofroliminală, într-un ambient neutru/plăcut, singur sau în colectivitate/grup terapeutic (terapie existenţială contra „insatisfacţiei de a trăi”, sintagma aparţinând scriitorului Vasile Andru), eventual ajutat de un terapeut adevărat, fără a comenta în exterior ori în interior (afectiv sau mental) , cu dialogul interior oprit, tăcând în afară şi înăuntru, spre a auzi Mauna = Tăcerea/Taina care ne vorbeşte încontinuu spre a ne trezi. „Iisuse, începutul şi sfârşitul meu, curăţeşte inima mea ca să Te pot vedea pe Tine; Iisuse, Dumnezeul meu, Cel ce totul eşti şi mai presus de toate, străluceşte-Ţi spre mine faţa Ta şi mă voi mântui; Iisuse, Unul cel mai presus de minte, luminează mintea mea să Te cunoască pe Tine; Iisuse, Taina Tăcerii celei prea necunoscute, fă-mă pe mine mai presus de tot ce este simţit şi gândit.” – ni se spune în „Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos, Mântuitorul lumii”. „Când lucrurile se-ntâmplă Nu da nici un răspuns. Niciunde mintea să nu îţi zăbovească, Ci ţine-o nemişcată precum Vidul, Cu desăvârşire pură şi făr` de nici o pată, Astfel vei atinge, subit, iluminarea. Natura voastră este iluminarea. Adevărul este că nu e nimic de găsit.” – aceasta este atitudinea cerută în Zen. Procesul terapeutic (în sensul de mai sus) nu mai este privit ca un tratament al bolii, ci ca o aventură de autoexplorare. Terapeutul (în sensul de mai sus) nu joacă un rol dominant, ci devine mediatorul unui proces în care pacientul/clientul/omul este principalul protagonist şi poartă întreaga răspundere. Terapeutul creează un mediu care conduce la autoexplorare şi acţionează ca un ghid în timp ce se desfăşoară acest proces. Pentru a-şi asuma un asemenea rol este nevoie de calităţi diferite de cele cerute în mod convenţional. Pregătirea medicală poate fi utilă, dar nu este în nici un caz suficient, ba nici măcar cunoaşterea unor tehnici terapeutice specifice nu este critică. Atributele esenţiale vor fi calităţi personale cum sunt căldura şi autenticitatea, capacitatea de a asculta şi a manifesta empatie, dorinţa dea participa la experienţele intense ale celuilalt. În plus, propriul stagiu de autoîmplinire şi cunoştinţe experimentale ale terapeutului vor fi vitale. Strategia de bază cere ca, pentru a obţine cele mai bune rezultate terapeutice, atât terapeutul, cât şi pacientul/clientul/omul să îşi suspende pe cât posibil cadrele conceptuale şi aşteptările în cursul procesului de experimentare-trăire. Ambii trebuie să fie deschişi şi dornici de aventură, gata să urmeze fluxul de experienţe cu o profundă încredere că organismul îşi va găsi propria cale de vindecare şi evoluţie. Experienţa a arătat că dacă terapeutul este dispus să încurajeze şi să susţină un asemenea voiaj de vindecare fără a-l înţelege pe deplin, iar pacientul/clientul/omul este dispus să se aventureze într-un teritoriu necunoscut, ei vor fi adesea recompensaţi prin rezultate terapeutice extraordinare. După ce experienţa este încheiată, ei pot încerca - dacă doresc - să analizeze ce s-a întâmplat, dar trebuie să fie conştienţi că o asemenea analiză şi conceptualizare, chiar dacă este stimulantă din punct de vedere intelectual, are puţină relevanţă terapeutică. În general, terapeuţii au observat că, cu cât o experienţă este mai completă, cu atât va necesita mai puţină analiză şi interpretare. Un model complet de experimentare sau gestalt tinde să fie evident şi autovalidant pentru persoana a cărei fiinţă îl produce. În mod ideal, atunci, conversaţiile care urmează după terapie vor avea forma unei fericite împărtăşiri, nu a unei lupte dureroase de a înţelege ce s-a întâmplat (care oricum este incomprehensibil). Aventurându-se departe în domeniile existenţiale şi transpersonale ale conştiinţei umane, terapeuţii vor trebui să fie pregătiţi să facă faţă unor experienţe atât de neobişnuite, încât sfidează orice încercare de explicaţie raţională. Experienţele de o natură atât de extraordinară sunt relativ rare, dar chiar şi forme mai blânde de experienţe transpersonale vor reprezenta provocări serioase pentru cadrele conceptuale convenţionale ale terapeuţilor obişnuiţi şi clienţilor/pacienţilor lor, iar rezistenţa intelectuală faţă de acele experienţe va tinde să împiedice procesul de vindecare. Ancorarea faţă de o concepţie mecanicistă a realităţii, o idee liniară a timpului sau un concept îngust al cauzei şi efectului poate deveni un puternic mecanism de protecţie împotriva experienţelor transpersonale, interferând astfel cu procesul terapeutic. După cum a subliniat Stanislav Grof, obstacolul suprem pentru terapiile integrale nu mai este de natură emoţională sau psihică, ci ia forma unei bariere cognitive. Practicanţii intelectuali ai terapiilor integrale vor avea mult mai mult succes dacă se familiarizează cu noua paradigmă ce rezultă acum din fizica modernă, biologia sistemică şi psihologia transpersonală, astfel încât să poată oferi pacienţilor/clienţilor lor nu doar stimulente puternice, ci şi expansiunea cognitivă corespunzătoare. Iată de ce, poate, Tertulian spunea: „Cred, tocmai pentru că este absurd!”, iar în Zen şi Artele Marţiale ca Do (disciplină sapienţială/spirituală) se afirmă şi mai radical: „Păreri personale (despre Realitate) au numai proştii!” Realitatea este ceea ce este. „Sunt Ceea Ce Sunt - OωN” scrie pe aureola din icoana lui Iisus Pantocrator. Capitolul 6 Evoluţia formei miturilor / Schimbarea formei de prezentare a mitului în decursul istoriei / Nevoia de mit a omenirii. Propuneri Motto: Curgi, curgi, curgi, curgi, Şuvoiul vieţii aleargă necontenit înainte, Mori, mori, mori, mori, Moartea le ajunge pe toate. Zen Există o sete reciprocă a Infinitului de finit şi a finitului de a tinde/tânji după Infinitate. S-ar putea ca schimbarea/transformarea perpetuă să fie preţul pe care finitul trebuie să îl plătească pentru a continua să existe. Ca un fluviu: mereu acelaşi şi totuşi mereu altul. Panta rhei – Totul curge (vechii greci)! Sad vada, parinama vada – Totul este Realitate, totul e în permanentă schimbare (vechile darshanas – sisteme filosofice practice indiene). În prima situaţie să ne amintim de miturile zeilor vedici ori greci care luau/îmbrăcau corpuri ale unor fiinţe inferioare lor spre a experimenta viaţa acestora (plăceri senzuale, fără a se impurifica în propriul lor corp de glorie) şi de mitul Luceafărului (Eminescu), dar şi de transformarea unui înger sau a unei stele în om, ca în filmele „Îngerul din L.A.” (Nicholas Cage) sau „Andromeda” (Kevin Sorbo) ş.a. - fenomene de “neomitologie”= evoluţia în forme moderne a miturilor. Miturile/poveştile sunt programe energo-informaţionale autoconştiente (cu un anume grad de conştiinţă de sine), vii şi autonome faţă de oameni. Atemporale-aspaţiale-acauzale şi indestructibile (zona arhetipurilor). Provenind din zonele profunde ale structurilor Universului/inconştientului/Realităţii. Ele îşi conservă mesajul profund, dar îşi modifică forma de manifestare pentru a se adecva condiţiilor socio-istorice/temporale particulare (evoluţie în timp şi spaţiu a formei). A se vedea şi ilustraţia: „Evolutie mit.jpg”. De multe ori semnificaţia iniţială (originară), reală, mistică/magică a miturilor (obiceiurilor populare, ritualurilor magice/religioase etc) s-a pierdut, fiind uitată. A rămas doar forma de manifestare (eventual deformată), în aparenţă golită de conţinut. Doar în aparenţă! Sau a rămas doar amintirea teoretică (ori cunoaşterea livrescă) a semnificaţiei profunde, iar nu trăirea ei practică. Ca în cazul etnografilor şi folcloriştilor. Sau un alt exemplu, cazul lui Mircea Eliade, cunoscător teoretician al şamanismului şi yogăi. Iar nu trăitor al şamanismului, cum era Don Juan Matus, prezentat în lucrările non fiction de antropologie culturală, neortodoxe, ale lui Carlos Castaneda, sau şamanul din „The Way of the Shaman” a lui Michael Harner. Mircea Eliade fiind şi un bun cunoscător teoretic al unor sectoare din yoga, iar nu un trăitor al yogăi, cum era dr. Zerlendi (din povestirea sa non fiction „Secretul doctorului Honigberger” sau Swami Shivananda Sarasvati dintr-o altă povestire neficţională a sa, „Nopţi la Serampore”). Lucru pe care Eliade l-a regretat toată viaţa. Însă destinul său a fost acesta (şi a deschis ochii multora), iar nu acela de a rămâne ucenic al lui Swami Shivananda în coliba/kutiarul sa de la Rishikesh Ashram aflat la Izvoarele Gangelui. Tot astfel, mulţi preoţi de azi, dintre cei corecţi, nu mai ştiu decât teoria simbolurilor liturgice, dar nu au şi trăirea/simţirea lor corespunzătoare. Aşa cum o avea, fiind - Sfântul Serafim de Sarov (1759 - 1833). Care a susţinut că scopul vieţii creştine este trăirea conştientă a prezenţei Duhului Sfânt în fiinţa omului. Fapt pe care l-a demonstrat practic ucenicului său (devenit ulterior celebru) Motovilov. Iar prin Motovilov (care şi-a publicat, în 1903, neobişnuita experienţă) şi nouă tuturor. Redăm în continuare un scurt extras din această scriere capitală pentru lumea modernă. „ Eu (Motovilov) am răspuns: - Totuşi eu nu înţeleg, cum pot să fiu sigur că mă aflu în Duhul lui Dumnezeu? Cum să recunosc eu însumi în mine adevărata Sa arătare? / Părintele Serafim a răspuns: - Eu ţi-am mai spus, iubitorule de Dumnezeu, că aceasta este foarte simplu, şi ţi-am povestit amănunţit cum se află oamenii în Duhul Sfânt şi cum să înţelegem arătarea Lui în noi… ce-ţi mai trebuie frăţiei tale? / Îmi trebuie – am spus eu – să înţeleg bine acest lucru. / Atunci părintele Serafim m-a apucat strâns de umeri şi mi-a zis: - Noi amândoi suntem acum în Duhul lui Dumnezeu. De ce nu te uiţi la mine? / Eu am răspuns: - Nu pot, părinte, să mă uit, fiindcă din ochii tăi se răspândesc nişte fulgere ca de foc. Faţa ta s-a făcut mai luminoasă decât soarele şi mi se vatămă ochii de durere. / Părintele Serafim a zis: - Nu te speria, bucuria mea, şi tu acum eşti tot aşa de luminos ca şi mine. Tu însuţi eşti în deplinătatea Duhului Sfânt, căci altfel n-ai putea să mă vezi pe mine în această stare. Şi, plecându-şi capul spre mine, mi-a spus încet, la ureche: - Dă slavă Domnului Dumnezeu pentru milostivirea Lui cea negrăită către tine. Ai văzut că eu nici nu mi-am făcut semnul crucii măcar, ci numai în inima mea m-am rugat Domnului Dumnezeu şi am zis înăuntrul meu: „Doamne, învredniceşte-l şi pe el să vadă lămurit şi cu ochii trupeşti acea pogorâre a Duhului Tău, de care Tu învredniceşti pe robii Tăi, când binevoieşti să Te arăţi în lumina splendidei Tale slave.” Şi iată, frate, Domnul a împlinit îndată smerita rugăciune a sărmanului Serafim. Cum să nu-I mulţumim pentru acest negrăit dar al Său dat nouă la amândoi? Să ştii, frate, că în acest fel nu arată Domnul Dumnezeu mila Sa nici chiar marilor pustnici. Acest har al lui Dumnezeu a vrut să mângâie inima ta întristată, întocmai ca o mamă iubitoare de fii, prin mijlocirea însăşi a Maicii Domnului. Dar de ce, frăţia ta, nu te uiţi în ochii mei? Priveşte în mod obişnuit şi nu te teme: Domnul este cu noi. / Eu m-am uitat după aceste cuvinte la faţa lui şi m-a cuprins o cucernică groază încă şi mai mare. Închipuiţi-vă că faţa, care vă vorbeşte ar fi în mijlocul soarelui, în cea mai sclipitoare strălucire a razelor sale de amiază. Vedeţi mişcarea buzelor lui, expresia mobilă a ochilor săi, auziţi glasul lui, simţiţi că vă ţine cineva cu mâinile de umeri, şi nu numai că nu vedeţi aceste mâini, dar nu te vezi nici pe tine însuţi, nici faţa lui, ci numai o singură lumină orbitoare, răspândindu-se până departe la mulţi stânjeni împreună şi luminând cu strălucirea sa şi vălul de zăpadă, acoperind poiana şi fulgii de zăpadă, cernindu-ne din văzduh, pe mine şi pe marele stareţ. Este oare posibil să-şi imagineze cineva acea stare în care mă aflam eu atunci? / - Ce simţi acum? – m-a întrebat părintele Serafim. / Mă simt neobişnuit de bine – am spus eu. / - Dar în ce fel bine? Ce anume simţi? / Eu am răspuns: Simt o astfel de linişte şi o pace în sufletul meu încât nu pot să mă exprim în cuvinte. / - Aceasta, iubitorule de Dumnezeu, a reluat părintele Serafim, este acea pace, despre care Domnul le-a spus ucenicilor Săi: „Pacea Mea dau vouă…”…Ce altceva mai simţi? – m-a întrebat părintele Serafim. / - O desfătare neobişnuită – am răspuns eu. / Şi el a continuat: - Aceasta este desfătarea, despre care se vorbeşte în Sfânta Scriptură… Iată, acea desfătare umple acum inimile noastre şi se revarsă în afară prin toate fibrele trupului nostru, producându-ne o negrăită plăcere. De această desfătare inimile noastre parcă se topesc şi noi amândoi suntem plini de o fericire, care nu poate fi exprimată de nici o limbă omenească. Ce altceva mai simţi? / - O bucurie neobişnuită în toată inima. / Şi părintele Serafim a continuat: - Când Duhul lui Dumnezeu Se coboară la om…atunci inima omului se umple de bucurie… Însă oricât de consolatoare ar fi această bucurie pe care o simţi acum în inima ta, totuşi ea nu este nimic faţă de acea bucurie, despre care Domnul a spus… că bucuria aceea „nici ochiul n-a văzut-o, nici urechea n-a auzit-o, nici la inima omului nu s-a suit, bucuria pe care a gătit-o Domnul celor ce-L iubesc pe El.”… Ce mai simţi acum, iubitorule de Dumnezeu? / Eu am răspuns: - O căldură neobişnuită. / Cum căldură, tătucule? Doar ne aflăm în pădure. Acum este iarnă afară şi zăpadă sub picioarele noastre, zăpadă pe noi de-o palmă şi de sus fulgii se cern mereu… Ce fel de căldură poate să fie aici? / Eu am răspuns: - O căldură ca-n baie, când pun apă peste piatra fierbinte şi se înalţă din ea valuri de aburi… / Şi mirosul – m-a întrebat el – este la fel ca cel din baie? / Nu – am răspuns eu – pe pământ nu există nimic asemănător cu această plăcută mireasmă. …/ Şi părintele Serafim, zâmbind plăcut, a zis: - Şi eu însumi, frăţia ta, ştiu întocmai ca şi tine acest lucru, dar te întreb înadins, oare aşa simţi şi tu? Adevăr curat, frăţia ta! Nici o plăcere a miresmei pământeşti nu poate fi asemănată cu această bună mireasmă, pe care o simţim acum, fiindcă pe noi ne înconjoară în acest moment mireasma cea bună a Duhului Sfânt al lui Dumnezeu. …Iată această Împărăţie a lui Dumnezeu se află acum înăuntrul nostru, iar darul Duhului Sfânt şi din afară ne luminează şi ne încălzeşte şi umplând de multiple miresme văzduhul ce ne înconjoară, desfătează simţurile noastre cu o desfătare mai presus de ceruri, îmbătându-ne inimile noastre cu o bucurie negrăită. Starea noastră actuală este întocmai aceea, despre care zice Apostolul: „Împărăţia lui Dumnezeu nu este mâncare şi băutură, ci adevăr şi pace în Duhul Sfânt.” Credinţa noastră constă „nu în cuvintele înţelepciunii pământeşti nemărginite, ci în arătarea puterii şi a Duhului.” …când Duhul Sfânt binevoieşte să ne viziteze, atunci trebuie să ne eliberăm chiar şi de rugăciune. Sufletul vorbeşte şi se află în grai când face rugăciunea, dar în timpul venirii Sfântului Duh trebuie să se afle în deplină tăcere, să asculte lămurit şi cu convingere toate cuvintele vieţii veşnice, pe care El va binevoi atunci să le vestească. Trebuie să fie în acel moment în deplină trezire şi a sufletului şi a trupului, şi în deplină neprihănire a trupului. …” Apoi sfântul l-a asigurat pe Motovilov că Domnul îi va permite să păstreze amintirea acestei experienţe toată viaţa lui. "Nu s-a făcut aceasta doar pentru tine ca să înţelegi, ci prin tine, pentru toată lumea." „- Iată, frăţia ta, ţi-am spus acum totul şi ţi-am arătat în faptă, ceea ce Domnul şi Maica Domnului au binevoit să-ţi spună şi să-ţi arate prin mine, sărmanul Serafim. Mergi cu pace, Domnul şi Maica Domnului să fie cu tine întotdeauna… / Şi în tot timpul acestei duhovniceşti convorbiri, din momentul când faţa părintelui Serafim s-a iluminat, vedenia aceasta nu s-a sfârşit şi toate cele spuse de la începutul istorisirii şi până acum, mi le-a vorbit, aflându-se în aceeaşi stare. Acea negrăită strălucire de lumină, emanând din el, am văzut-o eu însumi, cu ochii mei, pentru care sunt gata a întări şi cu jurământ.” În starea respectivă Motovilov a trăit ceea ce se cere în rugăciunea: „Doamne, tuturor toate le fii!” Şi e atât de greu de înţeles (şi chiar de conceput) la modul raţional. A trăit efectiv faptul că „În El trăim, ne mişcăm şi suntem.” (Fapte XVII, 28). A simţit, cum va fi la sfârşitul vremurilor (I Corinteni XV, 24-28): „…ca Dumnezeu să fie toate (totul) în toţi (toate).” Pentru că „Dumnezeu este tot (Tot) în toate, dar nu (este) toate.”. Cum spune Sfântul Ioan Gură de Aur în omiliile sale: „Când păcatul nu va mai fi, evident că Dumnezeu va fi toate în toţi.” Sau Sfântul Grigorie de Nazianz, în scrierea sa „Cuvântul II despre Fiul”: „După înviere, când vom fi toţi în chip dumnezeiesc, toţi încăpând pe singurul Dumnezeu, atunci Dumnezeu va fi nouă toate: şi hrană, şi îmbrăcăminte, şi înţelegere, şi mişcare.” Sau cum ne desluşeşte Sfântul Grigorie de Nyssa în “Cuvânt despre suflet”: “În locul tuturor de aici – necesare vieţii – aer, loc, timp, mâncare, băutură, acoperământ, soare şi luminare etc, acolo, în Împărăţia Veşnică, fericirea ce ne aşteaptă de nici una din acestea nu are trebuinţă. Căci toate sunt noi şi în locul tuturor, Dumnezeiasca Fire Se va face nouă spre toată trebuinţa vieţii aceleia, pa Sine Însuşi (Dumnezeu), împărtăşindu-Se, potrivit situaţiei fiecăruia. Căci Dumnezeu, celor vrednici li Se va face toate: şi loc, şi casă, şi îmbrăcăminte, şi hrană, şi băutură, şi lumină, şi bogăţie, şi împărăţie, şi slavă, şi fericire, şi toată înţelegerea şi numirea celor ce ne ajută către viaţa cea nouă (dumnezeiască). Astfel, Dumnezeu Se face toate în toţi.” Să ne amintim că o părticică din moaştele Sf. Serafim de Sarov (una cu întregul fiinţei Sfântului) se află la Mânăstirea Robaia, comuna Muşeteşti, jud. Argeş (între Câmpulung Muscel şi Domneşti), la Mânăstirea Lainici, comuna Schela, sat Sâmbotin, jud. Gorj, la Mânăstirea Putna şi la Mânăstirea Mihai Vodă Bucureşti (str Sapienţei 4, în apropierea staţiei de metrou Izvor, lângă SpringTime Izvor). Iar cei curioşi se pot interesa direct la Sfânt (sic!). Fie să fim curioşi! Şi să urmărim „trăirismul”, iar nu „gândirismul”. Urmărind istoria evoluţiei în spaţiu-timp a speciei umane şi a migraţiilor populaţiilor omeneşti este posibil să urmărim istoria evoluţiei în spaţiu şi timp a formei miturilor şi a migraţiilor geografice şi temporale ale acestora. Dar şi reciproc. Aceste studii pot fi întreprinse cu ajutorul cercetărilor de: istorie/arheologie/paleontologie/antropologie, mitologie comparată, folclor (inclusiv toponimice), lingvistică comparată, etnogenetică (migraţiile populaţiilor şi indivizilor, precum şi originea lor dedusă prin markeri genetici, ADN mitocondrial, ADN al cromozomului Y etc, în acest sens fiind în curs fascinantul „Genographic Project – Proiectul Genografic” condus de dr. Spencer Wells, cu fonduri de la National Geographic şi IBM) ş.a. Iată o foarte scurtă prezentare a evoluţiei speciei umane (homo sapiens sapiens; sapiens sapiens = conştient că sunt conştient – caracteristica gândirii de tip uman). Datele sunt încă subiect de dezbatere ştiinţifică, deci pot fi amendabile. Prin căderea, în urmă cu 65 milioane de ani, a unui meteorit, care s-a fragmentat în 2 bucăţi, una căzând în Peninsula Yucatan-Mexic, iar a doua în subcontinentul indian (craterul Shiva) – s-a întrerupt linia filogenetică a saurienilor, ce ar fi putut genera o civilizaţie alternativă de tip reptoid şi a început linia mamiferelor. Se pare că au fost implicate şi o serie de erupţii bazaltice masive. Linia actuală către homo sapiens ar fi început acum aprox. 7 [hominidul (?) „Toumaï - Sahelanthropus tchadensis” descoperit în 2001, în Ciad, de Ahounta Djimdoumalbaye în cadrul unei echipe franco-ciadiene, condusă de prof. Michel Brunet de la ENS Lyon] - 2,5 milioane ani. 1 Adam Primordial (60000 î.e.n., la est de Marele Rift African, probabil pe teritoriul Keniei sau Etiopiei de azi, conform cercetărilor ADN ale dr. Spencer Wells, în cadrul „Genographic Project”) şi 1 (primordiala africană, 150 000 î.e.n.; datele sunt cunoscute încă din 1987, articolul „Mitochondrial Eve” din revista „Nature”, în urma cercetărilor ADN ale echipei de savanţi: Allan Wilson, Rebecca Cann şi Mark Stoneking), apoi 6 (originarele pentru toate suşele genetice actuale de pe întreaga Terră, derivate din cea primordială), dintre care 4 la nivelul Europei (originarele europene, derivate din cea primordială) Eve Primare (mitocondriale). Deşi din punct de vedere al biostatisticii nu se ştie cum au putut genera o populaţie actuală de 6 miliarde de oameni, şi un total de 60 – 70 miliarde de exemplare de homo sapiens (şi apoi sapiens sapiens) în decursul evoluţiei. Migraţia lui homo sapiens din zona central africană (teoria „out of Africa” multifocală versus teoria „multiregional evolution”) – leagănul legendar al umanităţii, având loc în 2 valuri. Primul acum 110 000 ani, prin nordul Africii, către Egiptul de azi şi Orientul Mijlociu, Israelul/Palestina de azi etc Migraţiune ratată, linie stinsă, din cauza glaciaţiunii care a urmat şi i-a prins acolo (în situl arheologic din Peştera „Qafzah” de lângă Nazaret, în 1933 s-au găsit resturile a 13 schelete ale unor oameni ai primei linii de migraţiune, 90 000 î.e.n.; aici merită să ne amintim de mitul care spune că sub Crucea lui Iisus de pe Golgota se află craniul lui Adam, aşa cum apare şi în reprezentările orientale-slave ale crucii creştine; mai mult, chiar tricopacul viitoarei Cruci a crescut din nişte seminţe speciale date de Dumnezeu Evei, pe care aceasta le-a pus în gura lui Adam spre a-i îndulci suferinţa morţii etc). Şi al doilea acum cca. 80 000 ani, trecând prin Eritreea (s-a găsit un sit cu corali şi scoici fosile, având încastrate numeroase unelte ale acelor oameni). Au traversat Marea Roşie, pe o distanţă de cca. 16 km (apele aveau atunci un nivel mult mai scăzut şi existau numeroase bancuri de nisip), până în Yemenul de azi, ajungând până în zona Golfului Persic. S-a estimat că numărul minim al celor care au traversat a fost de 250 de indivizi. O parte dintre ei au rămas în aceste noi ţinuturi. O altă parte a mers mai departe pe linia de coastă, spre India şi Asia, iniţial colonizând doar zonele costiere, apoi tot continentul, până în extremul Orient şi Japonia. Prin 74 000 î.e.n. ar fi ajuns în zona Malaeziei (Subcontinentul Sunda), când s-a produs erupţia devastatoare a Vulcanului Toba. Cum au demonstrat cercetările genetice ale prof. Stephen Oppenheimer de la Oxford University pe membrii celui mai vechi trib din zonă, tribul Semang din grupul Orang Asli, precum şi descoperirea unui sit arheologic cu unelte îngropate în cenuşa vulcanică de atunci. Apoi spre Orientul Îndepărtat şi Australia (unde s-a ajuns acum cca. 70 000 ani; trebuie să menţionăm aici fosilele australiene „Mungo Man”, descoperite în 1974 de prof. Jim Bowler, datate 68 000 î.e.n. de dr. Alan Thorne şi care par că nu provin din linia africană, susţinând astfel teoria „multiregional evolution”, al cărei adept este şi prof. Stephen Oppenheimer de la Oxford University). Se pare că din Australia o linie negroidă a migrat în America de Sud, probabil prin insulele Pacificului (ce formau un subcontinent, care apoi s-a scufundat, conform cercetărilor de etnogenetică ale aceluiaşi prof. Stephen Oppenheimer de la Oxford University) acum 50 000 - 45 000 – 30 000 ani (au mai existat în sec. XIX trei triburi negroide, în sudul extrem al Ţării de Foc). Prin nordul Americii de Nord – Strâmtoarea Bering au migrat dinspre Europa şi Asia 2 valuri, primul, acum cca. 20 000 - 18 000 – 15 000 ani de albi-caucazoizi (celebrele fosile de peste 9 000 ani de tipul „Omului de Kennewick”, înrudit genetic şi cu populaţia „ainu” din Japonia) şi apoi al doilea de asiatici (se estimează un grup iniţial de 25 de indivizi, cu toate că acesta este un eşantion populaţional nesemnificativ din punct de vedere biostatistic, neviabil reproductiv şi instabil genetic prin consangvinare) acum 15 000 – 13 000 ani, care i-au generat pe nativii nord-americani. Valul asiatic a distrus în timp populaţiile australoid-negroide din sud, care au primit lovitura de graţie de la emigranţii albi moderni. [Conform cercetărilor dr. arheol J.M. Adovasio - de la Mercyhurst Archaeological Institute din Erie Pennsylvania, lucrarea „The First Americans” - asupra culturii „preClovis”, care a emis ipoteza unei migraţii datând din >>17 000 î.e.n. a unei populaţii europene, aşa numiţii „solutreeni”. Ipoteză confirmată de cercetările genetice (studii pe ADN mitocondrial) ale dr. Douglas Wallace asupra tribului ojibwa de nativi nord americani, care au arătat înrudiri clare ale acestora cu vechii solutreeni şi cu descendenţii moderni ai acestora din Europa.] [Prezenţa umană este atestată - (Dar nu explicată! Ca dealtfel şi prezenţa „Mungo Man” în Australia, > 50 000 î.e.n., pe când migraţia umană plecată din Africa nu ajunsese nici măcar în Asia de Sud-Est! / unii cercetători emiţând ipoteza originii multifocale a omului, iar alţii pe cea a transportului „paleoastronautic” al unor grupuri umane primitive de pe un continent pe altul) - în America de Sud, încă de acum 60 000 ani î.e.n.. Picturile rupestre din peştera Pedra Furada din Parcul Naţional „Serra da Capivara” situat în sud-estul statului Piaui (centrul Braziliei) indică o perioadă situată între 60 000 şi 55 000 de ani î.e.n. Această regiune este bogată în situri preistorice datând din aceleaşi epoci.] [A se vedea şi descoperirea scheletului “Luzia” / Brazilia şi a celui al femeii “Penon” ş.a. cu caracteristici negroid / australoide !] [Mulţi dintre aceşti oameni “primitivi” aveau ritualuri de înmormântare (vopsire în roşu a oaselor, cremaţie, flori etc / găsindu-se dovezi arheologice incontestabile). Deci miturile omenirii au început să se nască încă de atunci (cel puţin de atunci !). Studierea “arheologiei mitice” fiind la fel de interesantă ca şi cea a “arheologiei genetice”. Şi mergând în paralel, ajutându-se una pe alta.] Din grupul iniţial rămas în zona Golfului Persic, o ramură a început să migreze acum cca. 50 000 ani, când glaciaţiunea zonală a trecut, către Iran-Irak, zona dintre Tigru şi Eufrat (Grădina Edenului din Munţii Zagros – corespondentul terestru al Paradisului, viitoarea civilizaţie akkadiană şi derivatele ei: sumerieni, asiro-babilonieni etc) şi către Orientul Mijlociu (Israel, Siria, Liban – schelet de copil în situl din peştera „Kasra Kil” - 44 000 î.e.n., Turcia de azi etc), de unde mai târziu o linie a migrat înspre Europa de Vest, prin Balcani, în urmă cu aprox. 25 000-30 000 ani. Aici s-au intersectat cu populaţia locală de Neanderthalieni (250 000 – 18 000 î.e.n., veniţi tot din Africa, şi adaptaţi la climatul rece din Europa glaciară; deci, care au rezistat 230 000 de ani, mai mult decât linia de homo sapiens actuală, aflată în curs, care are doar 150 000 de ani, deocamdată). Cu care au intrat în conlocuire – competiţie – parţial amestec de rase, linia Neanderthal stingându-se complet, se pare; poate au rămas doar unele gene dormante ale lor, aflate în genotipul anumitor populaţii africane vechi, care mai trăiesc şi azi. [Punctele slabe al acestor estimări numerice efective (250 de indivizi care au traversat în Yemen şi 25 indivizi peste Strâmtoarea Bering) sunt acelea că reprezintă eşantioane populaţionale nesemnificative din punct de vedere biostatistic, neviabile reproductiv şi instabile genetic prin consangvinare; pentru o populaţie viabilă fiind necesari cca. 6000 – 12 000 de indivizi, cum au demonstrat studiile de zoologie şi genetică. În plus numărul oaselor fosilizate de hominizi vechi găsit este prea mic (abia umplu o mică remorcă de Dacie papuc), pentru a reprezenta eşantioane semnificative biostatistic, spre a permite ceva cu o miză atât de mare: trasarea istoriei evolutive a omului pe Terra.] În America, înainte de Columb (1492) au ajuns egiptenii (s-au găsit reziduuri de coca şi tutun în mumii egiptene, dar şi în morminte europene celtice, cum au arătat cercetările din anii `90-`92 ale dr. anatomopatolog Svetlana Balabanova de la Universitatea din Ulm în colaborare cu Muzeul de Istorie din Munchen), fenicienii (monede şi inscripţii în America de Nord), romanii (descoperiri similare), vikingii (aşezare-colonie confirmată în New Foundland, aflată în conflict cu strămoşii indienilor iroquezi), chinezii (expediţia „amiralului eunuc” Zheng He a fondat Colonia „Nova Cataia” în Canada de azi în 1421), cavalerii templieri, înainte (1308) şi după suprimare oficială a ordinului de către Filip cel Frumos, o parte din flota templieră, via Spania-Portugalia şi Anglia-Scoţia a ajuns în America, pe care o numeau după constelaţia „La Mericca-Steaua Dimineţii”, care fusese folosită în ritualurile magice şi religioase încă din vremuri preistorice. De aici se pare că provine numele „America”, iar nu de la Amerigo Vespucci. S-au găsit: o gravură a unui cavaler templier incizată pe o stâncă din Westford, Massachusetts; un turn-far-biserică templier, cu structură circulară-rotundă tipică bisericilor templiere, la Newport, Rhode Island; alte vestigii templiere la Cape Cod, New England; Capela Rosslyn din Scoţia (1480), conţine decoraţii sculptate reprezentând aloe şi porumb; s-au găsit morminte templiere în Scoţia, de ex. la Biserica din Kilmartin de lângă Loch Awe în Argyll. Studii genetice moderne au confirmat sau infirmat o serie de teorii antropologice/de mitologie clasice, cum ar fi de ex.: expediţia Kon Tiki a lui Thor Heyerdhal (prin care acesta încerca să demonstreze o migraţie populaţională dinspre Peru înspre Polinezia), genetica a infirmat şi a arătat că de fapt a fost exact invers, ceea ce nu scade cu nimic meritele lui Heyerdhal, care a mai demonstrat prin expediţiile Ra 1 şi 2 că egiptenii ar fi putut traversa Oceanul Atlantic (iar similarităţile cu tradiţiile populaţiilor din jurul Lacului Titicaca nu sunt întâmplătoare); mitul liniei evreieşti pure cohanite, a fost confirmat prin studii pe cromozomul Y; triburile negroide iudaizate din Etiopia, pe vremea Regelui Solomon, au fost recunoscute oficial de Israel şi lăsaţi să emigreze acolo, în urma unor astfel de studii genetice, pe lângă tradiţiile şi miturile lor similare cu cele evreieşti, dar dovezile etno-lingvistice nu au fost considerate suficiente de către statul evreu; tribul iudaizat Lemba din Africa de Sud, provenit din triburi semitice primare de pe teritoriul Yemenului de azi, confirmat la fel, pe lângă mitologia şi tradiţiile cu puternică impregnare iudaică. În lumina acestor noi şi vechi descoperiri se consideră că gândirea şi percepţia mitică s-ar putea să fie foarte vechi în cadrul speciei umane. S-a găsit un schelet de Neanderthalian care prezenta o fractură gravă, vindecată cu cca 10 ani înaintea momentului morţii, dar invalidantă, în sensul că individul respectiv nu se mai putea susţine singur, deci a fost îngrijit şi hrănit de membrii comunităţii pe toată perioada cât a mai trăit după accident (aprox. 10 ani). Deci, s-a dedus că probabil erau capabili de compasiune/empatie etc De asemenea s-a găsit un mormânt de Neanderthal, iar scheletul prezenat urme de vopsea roşie pe oase, ceea ce semnifica probabil un ritual postmortem şi credinţa în viaţa de apoi. Deci aceasta înseamnă că de cel puţin de 30 000 - 200 000 de ani omul (în formele în care exista atunci, să zicem, pentru simplificare: Neanderthal 200 000 – 25 000 î.e.n. şi CroMagnon, apoi sapiens sapiens 80 000 î.e.n. - prezent) a venit în contact cu Sursa miturilor şi a interacţionat (reciproc/biunivoc/într-un fel de feed-back şi feed-before evolutiv) cu ele. Dar s-ar putea să fie chiar şi mult mai mult de atât, cercetările moderne de etologie, evitând cu grijă orice interpretare antropomorfizantă, au găsit nişte lucruri aproape incredibile: * simţ artistic şi organizare urbanistică la caracatiţe (au fost filmate nişte structuri subacvatice, care semănau a mini orăşele şi nişte aşa-numite „grădini ale caracatiţelor”), * simţ artistic la păsări din zona Papua-Noua Guinee (s-au filmat nişte umbrare construite de acestea şi comportamentul lor din timpul conceperii şi realizării lor, care indica planificare şi percepţie deliberată; apoi au fost mărite şi fotografiate şi arătate unor critici de artă umani, fără a li se spune ce sunt, iar aceştia, în unanimitate au conchis că sunt nişte aranjamente de artă modernă), * ritualuri (echivalentul lor) funerare de rămas bun la hipopotami şi elefanţi, precursoarele ritualurilor omeneşti despre care s-a vorbit mai sus. * mitul-realitate al delfinilor salvatori (cazuri documentate aprofundat când delfinii au salvat oameni naufragiaţi), * s-a descoperit o populaţie de delfini dintr-o anume specie care de 400 de ani (cu dovezi irefutabile) colaborează cu membrii unui anumit, dar acelaşi trib negroid de pe coasta de vest a Africii. Care o dată pe an, atunci când proviziile de rezervă ale tribului sunt aproape epuizate (moment temporal care variază de la an la an, deci nu poate fi vorba de un reflex condiţionat cum ar explica pavloviştii) cheamă delfinii printr-un ritual magic de trei zile. Iar aceştia vin negreşit şi timp de trei zile mână efectiv bancuri de peşti din larg către mal, unde pescarii tribului îi prind cu uşurinţă, delfinii formând un fel de zid viu către larg. Şi nu este vorba doar de o cooperare între indivizii a două specii, delfinii având şi ei de câştigat, pentru că prind şi ei peştele mai uşor. Să ne amintim că momentul variază de la an la an şi că aceste cunoştinţe sunt transmise în populaţia respectivă de delfini de 400 de ani, peste multe generaţii. Ar putea fi un mit/ritual magic împărtăşit de două specii, fiecare recepţionându-l şi înţelegându-l în maniera sa specifică. Aşa cum înţeleptul taoist Lao Tzî a visat că era un fluture, iar la trezire s-a întrebat dacă nu cumva fluturele visează acum că este Lao Tzî (în realitatea mea, a visului meu, există fluturi; în cea a fluturilor, există oameni; cogenerăm universul). Un caz similar de colaborare reciproc avantajoasă, de data aceasta „laică” (atestat de 50 de ani) are loc în Brazilia, între o comunitate de pescari şi una de delfini locali. * cam acelaşi lucru, dar la o scară mai mică şi mai simplă între pasărea „vestitor al mierii” şi membrii tribului african Boran din Kenya; păsările conducându-i pe aceştia la locurile unde sunt stupi de albine africane, iar indivizii Bantu, atunci când o urmează îi răspund printr-un cântec specific, pentru ca pasărea să ştie că s-au hotărât să o urmeze, iar ea stă să îi aştepte în mod evident conştient. * puiul mai mic de pescăruş de Vltava, dintr-o familie cu 2 pui, tratat rău-discriminativ de către părinţii săi naturali, în raport cu fratele său mai mare, pleacă „obidit” în căutare de părinţi adoptivi mai buni şi iubitori pe care îi găseşte şi care au grijă de el. Prototip pentru situaţiile de tipul „fata babei şi fata moşului”, ori „Hansel şi Gretel” din miturile omeneşti. Acelaşi arhetip/matriţă pentru structuri şi funcţii/programe energo-informaţionale aflate la baza multiuniversului generează situaţii similare şi la oameni şi la animale. * ş.a. interpretări care, dacă vor fi confirmate, ar putea să schimbe multe…cine ştie?! În studiul istoriei evoluţiei în spaţiu şi timp a formei miturilor şi a migraţiilor geografice şi temporale ale acestora ar mai putea fi folosită şi o metodă mai puţin ortodoxă, dar funcţională: a atingerii/privit/simţit fosilelor, preparatelor de naturalizare antropologice, a unor pietre, meteoriţi, obiecte vechi/artefacte arheologice ori paleontologice, a unor obiecte sacre sau chiar locuri sacre ori situri arheologice (în sensul metodei descrise de Marcian Bleahu, despre care am vorbit în Capitolul „Transmiterea mesajului miturilor”) – care este metoda trezirii memoriei onto/filogenetice din noi, a accesului la banca de date a memoriei Universului aflată în inconştientul colectiv, a intrării în rezonanţă/simpatiei/trăirii empatice/psihometrizării oricărui obiect/artefact ori loc/sit etc I. Efremov scriitorul sovietic, povesteşte un asemenea episod de trezire a memoriei de specie a unui savant antropolog, în cartea sa „Coroana neagră”. Reluând ideile din capitolul “Funcţia miturilor” ale lui Robert G. Jahn, profesor de ştiinţe aerospaţiale şi decan emerit la Şcoala de Inginerie şi Ştiinţă Aplicată de la Princeton şi ale psihologului clinician Brenda Dunne, putem spune că, dacă asemenea ipoteze se vor dovedi adevărate, iar noi putem obţine informaţii nu numai din minţile altor fiinţe umane, ci de la holograma vie a realităţii însăşi, psihometria – capacitatea de a obţine informaţii despre trecutul unui obiect prin simpla atingere a lui – ar fi de asemenea explicată. Mai degrabă decât fără viaţă, un asemenea obiect ar fi năpădit de propriul său fel de conştiinţă. În loc să fie un „lucru” care există separat de univers, el ar fi parte a interconectabilităţii tuturor lucrurilor – conectat la gândurile fiecărei persoane care a intrat vreodată în contact cu el, conectat la conştiinţa care pătrunde fiecare animal şi obiect care a fost vreodată asociat cu existenţa lui, conectat pe cale Ordinii Implicite/Profunde la propriul său trecut şi conectat la mintea psihometristului/mediumului care îl atinge. „„Casa” minţii, ca a tuturor lucrurilor, este ordinea implicită. La acest nivel, care este plenitudinea fundamentală pentru întregul univers manifestat, nu există timp liniar. Domeniul implicit este atemporal; momentele nu sunt înşirate împreună într-o secvenţă, ca mărgelele pe aţă.” Spune dr. Larry Dossey, fost Chief of Staff of Medical City Dallas Hospital, în cartea sa „Recuperarea sufletului”. Noi modalităţi de a studia trecutul Pe când bărbatul privea atent afară în spaţiu, camera în care se afla a devenit fantomatică şi transparentă, iar în locul ei s-a materializat o scenă din trecutul îndepărtat. Deodată era în curtea unui palat, iar înaintea lui era o tânără femeie, cu pielea măslinie şi foarte frumoasă. El putea să vadă bijuteriile de aur din jurul gâtului, încheieturile mâinilor şi gleznelor, rochia albă translucidă şi părul negru împletit adunat regeşte sub o tiară înaltă de formă pătrată. Pe când o privea, informaţii despre ea îi inundau mintea. El ştia că era egipteană, fiica unui prinţ, dar nu a unui faraon. Era căsătorită. Soţul ei era zvelt şi purta părul împletit într-o mulţime de codiţe care îi cădeau pe ambele laturi ale feţei. Omul putea şi să deruleze scena repede-înainte, trecând grăbit perindând evenimentele vieţii femeii,ca şi cum nu ar fi fost mai mult decât un film. A văzut că a murit născând un copil. A urmărit fazele îndelungate şi complicate ale îmbălsămării sale, procesiunea funerară, ritualurile care au acompaniat punerea ei în sarcofag, iar când el a terminat, imaginile au pălit şi camera a devenit vizibilă din nou. (Povesteşte Michael Talbot în cartea sa „Universul holografic”.) Numele bărbatului era Stefan Osssoviecki, un polonez născut în Rusia şi unul dintre cei mai talentaţi clarvăzători ai secolului XX, iar data era 14 februarie 1935. Viziunea sa despre trecut fusese evocată pe când manevra un fragment dintr-un picior omenesc fosilizat. Ossowiecki s-a dovedit un asemenea adept al psihometrizării obiectelor, încât până la urmă a ajuns în atenţia lui Stanislav Poniatowski, profesor la Universitatea din Varşovia şi cel mai eminent etnolog din Polonia la acel moment. Poniatowski l-a testat pe Ossowiecki cu o diversitate de obiecte de cremene şi alte unelte de piatră obţinute din situri arheologice din întreaga lume. Multe din aceste lithics, cum sunt numite, erau atât de greu de definit încât numai un ochi pregătit putea spune că fuseseră produse de mâini omeneşti. Ele fuseseră, de asemenea, atestate anterior de experţi, aşa că Poniatowski ştia vârsta lor şi originile istorice, informaţii pe care le-a ţinut cu grijă ascunse lui Ossowiecki. Nu a contat. Iar şi iar Ossowiecki identifica obiectele corect, descriind vârsta lor, cultura care le crease şi locaţia geografică unde fuseseră găsite. În câteva cazuri locaţiile indicate de Ossowiecki au fost diferite de informaţiile pe care le scrisese Poniatowski în notiţele sale, dar Poniatowski a descoperit că întotdeauna notele sale fuseseră greşite, nu informaţiile lui Ossowiecki. Ossowiecki lucra întotdeauna la fel. El lua obiectul în mână şi se concentra până când camera din faţa lui şi chiar propriul lui corp, deveneau neclare şi aproape non-existente. După ce se petrecea această tranziţie, el se trezea privind un fir tridimensional din trecut. Putea atunci să meargă oriunde voia în scenă şi să vadă orice alegea. În timp ce scruta trecutul, Ossowiecki îşi mişca chiar ochii înainte şi înapoi, ca şi cum lucrurile pe care le descria aveau o prezenţă fizică reală în faţa lui. El putea să vadă vegetaţia, oamenii şi locuinţele în care trăiau. Odată, după ce a ţinut în mână o unealtă din cultura Magdaleniană, o cultură din epoca de Piatră care a înflorit în Franţa între anii 15000-10000 î.e.n., Ossowiecki i-a spus lui Poniatowski că femeile magdaleniene aveau coafuri foarte complicate. În acel moment a părut absurd, dar ulterior, descoperirea unor statui ale femeilor Magdaleniene cu coafuri ornamentale a dovedit că Ossowiecki avea dreptate. În cursul experienţelor, Ossowiecki a oferit peste o sută de asemenea informaţii, detalii despre trecut care la început păreau inexacte, dar mai târziu s-au dovedit corecte. El a spus că oamenii din Epoca de Piatră foloseau lămpi cu ulei şi a fost verificat atunci când săpăturile din Dordogne, Franţa, au scos la iveală lămpi cu ulei cu dimensiunile şi stilul exact cum le-a descris. El a făcut desene detaliate cu animalele pe care le vânau diferite popoare, cu stilul colibelor în care trăiau şi obiceiurile lor de înmormântare – afirmaţii care au fost toate confirmate mai târziu prin descoperiri arheologice. Activitatea lui Poniatowscki cu Ossowiecki nu este singulară. Norman Emerson, profesor de antropologie la Universitatea din Toronto şi vicepreşedinte fondator al Asociaţiei Canadiene de Arheologie, a cercetat şi el folosirea clarvăzătorilor în activitatea arheologică. Cercetarea lui Emerson s-a centrat în jurul unui şofer de camion numit George McMullen. Ca şi Ossowiecki, McMullen avea capacitatea de a psihometriza obiecte şi le folosea pentru a se acorda cu scene din trecut. De asemenea, McMullen putea să intre în trecut pur şi simplu vizitând un sit arheologic. Ajuns acolo, el păşea înainte şi înapoi până când găsea mormintele. Apoi începea să descrie poporul şi cultura care înfloriseră odată în acest loc. Cu o asemenea ocazie, Emerson l-a urmărit pe McMullen în timp ce sărea peste un strat de pământ gol, păşind în afara a ceea ce spunea că este o casă lungă Iroquois. Emerson a marcat zona cu ţăruşi, iar şase luni mai târziu a descoperit o structură veche exact unde spusese McMullen că ar trebui să fie. Cu toate că Emerson a fost sceptic la început, munca sa împreună cu McMullen l-a făcut să creadă. În 1973, la conferinţa anuală a arheologilor de frunte din Canada, el a declarat: „Mă declar vinovat că am primit cunoştinţe despre vestigii şi situri arheologice de la un mediu informator, care mi-a relatat aceste informaţii fără nici o dovadă a utilizării conştiente a raţiunii.” El şi-a încheiat discursul spunând că este de părere că demonstraţiile lui McMullen au deschis „o perspectivă total nouă” în arheologie, iar cercetarea privind folosirea viitoare a mediumilor în căutările arheologice ar trebui să devină „prima prioritate”. Expediţia condusă de antropologii Matthew Stirling şi Clarence Wolsey Weiant (sponsorizată de Muzeul Smithsonian şi de National Geographic Society), care a descoperit în Mexic, în anii 1930 celebrul sit „Tres Zapotes” s-a bazat pe informaţiile furnizate prin „remote viewing – vedere la distanţă” de un şaman local. În căutările lor ei au plecat de la ideile prof. antropologie J. R. Swanton, care recomanda folosirea tehnicilor parapsihologice (psihometrie, remote viewing, dowsing – radiestezie etc) în studiul de teren al siturilor arheologice şi la interpretarea descoperirilor. În mod asemănător putându-se merge, se pare, şi în viitor. Deci, existând atât retro cât şi precogniţie. Omenirea a avut / are / va avea mereu nevoie de Mit (mituri), pentru că, dacă le exilează total în domeniul conştientului / raţionalului mecanicist / studiului exclusiv academic, sau le refulează în inconştient punând capac Izvorului Interior (sunt doar basme/fabulaţii în care cred doar primitivii neştiinţifici, care nu au cucerit natura - sic! (Marea Zeiţă) cu ştiinţa minţilor lor… toată argumentaţia materialist-dialectică a gândirii comuniste), va intra în conflict/tensiune cu propriul in/subconştient. Ceva în genul scenariului povestirii SF „Lumea Alisei” scrisă de Sam Lundvall, în care oamenii se întâlnesc cu personajele din mituri în formă obiectivată, materializată, palpabilă în realitatea de zi cu zi, războindu-se fără nici o şansă cu propriul lor inconştient colectiv. Şi ar fi ca şi cum oamenii s-ar auto castra, auto mutila sufleteşte. Ca şi cum şi-ar tăia singuri o parte din fiinţă. Cine ar fi nebun să vrea aşa ceva? Din fericire, oricum, aşa ceva este imposibil. 1/Unu – Realitatea Una/Unică nu poate fi secţionată, împărţită ori risipită, pentru că aşa este făcută. Aşa cum se spunea de mult în legendarele Table de Smarald ale Zeului Toth: „Precum este Sus, aşa este şi jos / Prin Puterea Unuia şi Aceluiaşi.”, foarte asemănător cu rugăciunea Domnească „Tatăl Nostru”, lăsată oamenilor de Iisus şi cum spun şi vechile mituri din vremuri imemoriale: un obiect spart/distrus aici în lumea noastră, rămâne întreg în lumea de Sus (arhetipurile fiind faţete ale Diamantului Divin, sunt eterne şi indestructibile). În continuare vor fi prezentate succint o serie de exemple referitoare la schimbarea şi evoluţia formelor miturilor, care nu sunt altceva decât nişte propuneri, posibilităţi alternative de interpretare: [Notă: În toate aceste asemenea cazuri putem spune că un acelaşi Principiu al Realităţii Profunde (inefabil) devine/generează şi forma/formele originare ale mitului şi pe cele derivate (trecute, prezente şi viitoare).] A) Miturile Sacrificiului creator-cosmogonic al Zeului Primordial existente la toate popoarele, în toate culturile. De exemplu: în tradiţia vedică, Purusha – Omul/Zeul Cosmic Primordial, Care Se rupe în bucăţi, din fiecare parte a Sa, rezultând un sector/structură/funcţie a universului. Sau în taoism, Tao care îl generează pe 0, 0 pe 1, 1 se împarte în 2, 2 generează pe 3, iar 3 generează cele 10000 de lucruri (cam tot aşa cum un embrion uman trece de la stadiul de 1 celulă, la cel de 2 celule, 4 etc: morulă, blastulă, gastrulă etc) Sau sacrificiul Hristic (Se împarte, dar nu Se desparte).. Care s-au transformat în sacrificii zeieşti cu funcţii mai restrânse. Cum ar fi sacrificiile lui: Tammuz, Dionysos, Osiris, ale zeilor agrari care mureau toamna-iarna spre a renaşte primăvara. Sau cel al lui Odin spânzurat: „M-am spânzurat de copacul bătut de vânt (Arborele Cosmic Yggdrasil), m-am spânzurat acolo timp de nouă nopţi lungi, am fost străpuns cu o suliţă; am fost o ofrandă adusă lui Odin, eu însumi, mie însumi. Acestea sunt cuvintele lui Odin înainte de a deveni om. Acestea au fost cuvintele lui, după moartea sa, când s-a ridicat din nou.” Dintre care unele amintesc în mod frapant de elemente ale sacrificiului lui Iisus, ca o prefigurare a acestuia şi deoarece Realitatea fiind Una, fiecare civilizaţie o vede din unghiul/perspectiva sa de vedere (cum spunea Ramakrishna: „Toate religiile sunt căi care duc la Acelaşi Dumnezeu, dar nu sunt Dumnezeu.”) Care s-au transformat în miturile sacrificiului eroilor civilizatori: Prometeu, îngerii fiii Domnului din Vechiul Testament, care i-au învăţat pe oameni ştiinţele, dar apoi au fost aspru pedepsiţi (Cartea lui Enoh), iar progeniturile lor mixte înger/femei umane, care erau uriaşii din vechime au fost distruse prin Potop (de aici a apărut şi ipoteza paleoastronautică, a OZN-urilor; a se vedea şi referirile din Capitolul “Naşterea miturilor-Sursa miturilor”, subcapitolul “Universul omnijectiv”) etc [Notă: Ernst Meckelburg în cartea sa „Şocul timpului”: „În mitologia cuprinsă în cultura popoarelor antice deţin un loc aparte străinii şi „zeii” veniţi din necuprinsul cerului. Ei întruchipau totul deodată – aducători de cultură, întemeietori de religii şi „sponsori” ai progresului tehnic şi ştiinţific. Dăm de ei pretutindeni în trecut, în vestigiile civilizaţiilor apuse; dovezi ale unor ajutoare din zorile istoriei, asigurate de către „divinităţi” posedând tehnologii înalte şi care prin intervenţiile lor au „făcut istorie”, în adevăratul înţeles al cuvântului. Activităţile lor par a fi la nivel global şi atotcuprinzătoare.” Astrofizicianul Jacques Vallée consideră OZN-urile obiecte cu parametri fizici – volum, masă şi gravitaţie – care pot fi determinaţi cu ajutorul tehnicilor de măsurare, iar pe de altă parte „ferestre către o altă realitate”, poziţie ambiguă care ar putea explica şi comportamentul lor parafizic. El afirmă: „OZN-urile sunt aparate care declanşează în conştiinţa observatorului o distorsionare a realului. Scopul este de a proiecta în conştientul nostru reprezentări în imagini sau scene prefabricate, pentru a ne modifica imaginea pe care o avem despre lume. Tehnologia care apare cu aceste prilejuri reprezintă doar un efect marginal al încercării unei ademeniri transcendentale în planul subconştientului.” Profesorul de sociologie David Swift de la University of Hawaii: „Oamenii de ştiinţă cred că, în cazul unor contacte directe cu OZN-urile, e posibil ca însăşi viziunea noastră actuală asupra naturii universului să fie zdruncinată într-un mod de-a dreptul insuportabil.” Pentru că după cum spunea matematicianul şi filozoful Alfred North Whitehead în „Mode of Thought”: „Lumea adevărată s-a strecurat printre ochiurile plasei ştiinţei.” A denumi şi descrie nu înseamnă a înţelege. Fizicianul german C. F. von Weizsäcker: „Fizica nu explică misterele naturii, ci îndrumă către taine şi mai profunde.” Richard Hall, colaborator al organizaţiei „MUFON”: „Dacă scenariile răpirilor OZN ar reprezenta o formă oarecare de psihopatologie, atunci aceasta este o manifestare care apare frecvent pe plan mondial şi a cărei dinamică ar trebui studiată măcar din acest motiv, dacă suntem încredinţaţi că fenomenul OZN nici nu există. Dacă totuşi sunt adevărate, atunci ele conţin, cu siguranţă, cheia la multe din întrebările actuale rămase fără răspuns, referitoare la motivele şi intenţiile inteligenţei venite din viitor sau din adâncurile cosmosului ori ale inconştientului.”] Care s-au transformat în sacrificii umane după modelul celor zeieşti. Teoria vedică a sacrificiului. Biblia: „Plăteşte şi ia.” Patriarhul Iacob şi sacrificarea oprită de înger a fiului său Isaac (tradiţiile islamice spun că de fapt a fost celălalt fiu, Ismael). În schimb, în Vechiul Testament (Cartea Judecătorilor XI, 30-39), regele Ieftae o sacrifică prin ardere de tot pe fiica sa lui Iahve (de această dată nu vine nici un înger să îl oprească). Care, extrem de răzbunător şi crud în Vechiul Testament (când trimitea triburile vechilor evrei să radă, în mod repetat, cetăţi întregi cu zeci de mii de oameni: bărbaţi, femei şi copii) şi în universul predatorial în care trăim (în care peştele cel mare îl înghite pe cel mic, legea selecţiei naturale: supravieţuieşte cel mai adaptat/puternic) este totuşi acelaşi Dumnezeu al Iubirii şi Milei din Noul Testament (pentru că iubirea lui Dumnezeu pentru creaturi îmbracă şi forme de neînţeles pentru acestea). Pe aceeaşi filieră se înscriu şi miturile de tipul „Meşterul Manole”, sau Făt Frumos care îşi taie propria carne spre a hrăni pasărea magică care îl duce pe lumea cealaltă. Sacrificii umane şi apoi animale (transformate mai târziu în ofrande mai sublimate de flori, care tot fiinţe sunt, tot sacrificarea unei viaţi) şi canibalism ritualic au existat la toate popoarele, de la neanderthalieni (cum dovedeşte de ex. situl arheologic din Peştera „Moula Guerçi” din Franţa, unde s-au găsit oase de neanderthal vechi de 120000 de ani î.e.n., consumate de semeni), la CroMagnon…China antică, traco-daco-geţi, celţi, civilizaţia minoică şi cea miceniană, civilizaţiile din America [Nord, Sud şi Central Americane: azteci, incaşi, mayaşi, moche, pueblo, anasazi, zuni, hopi, cahokia – poporul Misissipi (zona St. Louis de azi, 1000 e.n.) etc; regii moche aveau un obicei de a-şi sacrifica propriul sânge, prin incizii la nivelul prepuţului, obicei care aminteşte în mod straniu de cel al circumciziei la vechii evrei, care era o formă de zeciuială/bir adus Divinităţii, prin sacrificarea celei de-a zecea părţi din corp, venituri, hrană etc. Bărbaţii din paleolitic practicau o crestare ritualică a penisului, pentru a sângera, identificându-se în acest fel, magic, cu femeile şi cu ciclul acestora (aflat în legătură cu ciclurile / ritmurile lunare şi în general ale universului) etc]. Arderea pe rug a vrăjitoarelor şi necredincioşilor din Evul Mediu. Sau în zilele noastre: canibalismul triburilor din Papua Noua Guinee (care a dus la maladii prionice de tipul Kuru, iar mai apoi a bolii vacii nebune, pentru că vacile erau hrănite cu făini proteice de origine animală etc), holocaustul nazist, lagărele de exterminare comuniste (se pare că Marx era satanist, el însuşi spunând: „Eu nu sunt marxist!”) ş.a.m.d. Sau procedurile medicale care implică donare de sânge-transfuzii, transplant de organe, studii genetice, studii anatomice, ori extragere de substanţe terapeutice (hormoni etc) de la cadavre ori produse biologice de la oameni vii, sau de la animale etc sau procedurile cosmetice (creme din extrase de placentă umană etc) pot fi privite şi din această perspectivă, ca avându-şi filiaţia în marea mulţime a fenomenelor de tip sacrificial (sub o formă sau alta). De obicei occidentalii strâmbă din nas când li se prezintă atrocităţile aztecilor etc, dar uită de restul, care face parte din propria lor societate modernă a drepturilor (şi mai puţin a datoriilor) omului. Din aceeaşi filieră au rezultat ulterior sacrificiile animale, vegetale şi de obiecte (de ex. vechii celţi aruncau în lacuri ritualice obiecte extrem de preţioase: bijuterii, săbii etc), hrană, bani etc ca ofrande către zei, pentru cei vii sau pentru buna trecere a morţilor. De exemplu vânătoarea ritualică a mistreţului sacru şi consumarea cărnii sale pentru a-i încorpora puterea – a vechilor celţi. Şi în poveştile româneşti Făt Frumos după ce îl ucide pe cerbul magic pentru a-i lua pietrele preţioase, îl mai şi mănâncă. [Dar să ne amintim aici şi de: „hrana-carne de putere” a toltecilor, pe care i-a dat-o Don Juan lui Castaneda; hrana îngerească din diverse episoade veterotestamentare, al cărei efect putea să ţină şi 40 de zile; hrana pe care corbii i-o aduceau de la Dumnezeu profetului Ilie; hrana spirituală şi fizică pe care biserica creştină o oferă credincioşilor sub forma: Euharistiei – Hrana Supremă – cu Care Sf. Terese Neumann a putut să trăiască zeci de ani, fără altă mâncare ori băutură, timp de 6 luni fiind controlată extrem de strict de Gestapo, aghiazmei mari şi mici, anafurei şi artosului. În mod ciudat şi proniator, prin moarte-entropie-timp-schimbare Dumnezeu îl mănâncă cumva pe om-fiinţă, iar prin Euharistie îi permite omului să Îl mănânce pe Dumnezeu.] Revenind la mistreţul sacru, acest ritual ar fi putut să devină „Povestea porcului” (unii sfinţi îşi numeau trupul fizic: „fratele meu porcul”, iar din punct de vedere genetic şi al biochimiei corporale suntem foarte apropiaţi de porci, poate nu întâmplător). Iar mai apoi ritualul mistreţului şi „povestea porcului” au devenit uciderea „creştinească” a porcilor de Ignat, în plin post al Crăciunului! - Sf. Ignatie Teoforul (Purtătorul de Dumnezeu), prăznuit pe 20 decembrie de ortodocşi şi de catolici, este copilul pe care Iisus l-a ţinut în braţe când a rostit: „Lăsaţi copiii să vină la Mine! Căci a unora ca acestora va fi Împărăţia Cerurilor.” Iar mai târziu a fost elevul Sf. Ap. Ev. Ioan şi apoi al Sf. Policarp al Smirnei, devenind la rândul său sfânt. – Iar apoi, după Crăciun, urmând consumarea specialităţilor din carne de porc şi excesele alimentare aferente. Ciudate sunt căile Domnului în ochii oamenilor… „Înţelepciunea oamenilor e nebunie în ochii Domnului, iar Înţelepciunea Domnului e nebunie în ochii oamenilor.” Trebuie deci să avem bunul discernământ (viveka/vichara), spre a nu confunda! B) Miturile creaţiunii: ”Imnul Creaţiunii” din Rig Veda (X, 129); miturile akkadiene transmise apoi la sumerieni, apoi la asirobabilonieni, apoi la vechile populaţii semitice şi cunoscute de noi drept Cartea Facerii – cca. 1300 î.e.n. (expusă legendar de Arhanghelul Gavriil lui Moise) au devenit filozofia punctului primordial - teoria Kant-Laplace (1796), cu precursorul Roger Josip Boscovich (1711-1787), apoi, poeziile „Luceafărul” şi „Scrisoarea a III-a” ale lui Eminescu (aprox. 1870) şi teoria Big Bang-ului din fizica şi cosmologia modernă (1927). C) Miturile relativităţii temporale: Basmul „Tinereţe fără bătrâneţe şi viaţă fără de moarte”, mai târziu Svadvaya Jaina Yoga (tratat din 5000 î.e.n., care prezintă o teorie a relativităţii complexe, mai avansată decât actuala teorie generală a relativităţii a lui Einstein, cu tehnici funcţionale de călătorie în timp, testate în laboratoarele NASA, prin balanţe temporale sub formă de incinte izolate cu reacţii chimice ireversibile), au devenit şi mai târziu teoria relativităţii expusă de Roger Josip Boscovich (1711-1787, iezuit croat, fizician, astronom, matematician, filozof , poet şi diplomat), apoi basmul repovestit de Eminescu „Făt Frumos din Lacrimă” şi poeziile sale „La steaua”, „Luceafărul” şi „Scrisoarea a III-a” (aprox. 1870), şi, în sfârşit, binecunoscuta de noi teorie a relativităţii a lui Einstein (relativitatea specială în 1905, cea generală în 1915). Marea întrebare logică care se pune (în cazurile B) şi C)), este: De unde ştiau „primitivii” asemenea lucruri de fizică ultramodernă? Ipoteze de răspuns: a) nu erau deloc primitivi şi poate ştiau mai mult decât noi – ipoteza ciclurilor anterioare de civilizaţie; b) în fiecare fiinţă/lucru este Întreaga Realitate (ca într-o hologramă) şi prin modalităţi specifice, de ex.: activarea gândirii mitice sau tehnici din disciplinele sapienţiale, cum ar fi Yoga, Zen, Artele Marţiale ca Do, rugăciunea creştină etc se poate accede la Adevăr şi la memoria cosmosului (inclusiv la „zona ” Big Bangului). Probabil ambele ipoteze sunt valide. După părerea noastră existenţa piramidei scufundate de la Yonaguni şi a basmului „Făt Frumos din lacrimă” sunt suficiente pentru a ne pune serios pe gânduri. Tot aşa cum e suficientă existenţa unei singure ciori albe ca să se infirme teoria că „toate ciorile sunt negre”. A se vedea şi ilustraţia „Yonaguni.jpg”. D) Mitul Zeului Unic: Aton-Zeul Soare instituit în vechiul Egipt de către faraonul Amenophis-Amenhotep IV/Akhenaton, coregent cu soţia sa Nefertiti (pe la 1340 î.e.n., doar în timpul domniei sale, când a schimbat şi cultul religios şi oraşul capitală a Egiptului, de la Teba la Tel El Amarna, după care generaţiile următoare, Smenkhare – frate sau fiu sau Nefertiti sub nume de faraon-femeie, apoi Tutankhamon şi apoi generalul Ai, tatăl lui Nefertiti, au şters orice amintire a ereziei sale - care a durat doar timp de o generaţie, făcând restaurarea religioasă completă) a generat Psalmul 104 (103 în Biblia ortodoxă) în cinstea lui Iahve (din Vechiul Testament). Moise care a introdus cultul Zeului Unic a trăit pe la 1300 î.e.n. Existând similitudini frapante cu fascismul şi comunismul (a căror influenţă a durat cam tot 1-2 generaţii), care au impus cu forţa reforme sociale şi religioase. În creştinismul ulterior Iisus Hristos este asimilat cu Soarele, iar Maica Domnului cu Luna, iar aceasta nu doar pentru a asimila şi dezrădăcina vechile simboluri precreştine, zise „păgâne”. În troparul Crăciunului se spune: „Naşterea Ta Hristoase Dumnezeul nostru, / Răsărit-a lumii Lumina Cunoştinţei. / Că întru dânsa cei ce slujeau stelelor, / De la Stea s-au învăţat / Să se închine Ţie, Soarelui Dreptăţii / Şi să Te cunoască pe Tine, Răsăritul cel de Sus. / Doamne Slavă Ţie!”. Iar într-un colind creştin care provine, la origine, din vremuri imemoriale, net precreştine (Dumnezeu e Etern, fiind Cel Vechi de Zile – Tatăl Ceresc şi în acelaşi timp Pruncul Sfânt – Iisus Hristos) se spune: „… Şi la mândrul Soare / Cu mare – închinare / Iai Domnuţu-i Domn.”. Iisus este Soarele Lumii, iar aceasta nu numai simbolic, ci şi efectiv pentru că în stadiul cel mai profund al NDE (near death experiences) Dumnezeu este perceput ca Un Soare extrem de luminos (totuşi nu orbitor), de cald şi de plin de Iubire Infinită, în Care există tot ceea ce a fost, este şi va fi şi în Care fiinţa-omul se topeşte şi cu Care se contopeşte. Şi a Cărui Lumină vine de pretutindeni şi se duce pretutindeni, Fiind totul. E) Mitul Zeului Suprem care luptă contra răului, sau răscumpără răul-păcatul. De ex. Vishnu care înghite otrava întregului cosmos, sau Shiva care dansează pe ignoranţa lumii personificată sub forma unui om, sau miturile persane ale zoroastrismului, au devenit lupta lui Iahve cu diavolul etc care s-au transformat în mitul Eroului Luptător (Cavalerul pelasg/trac ori Războinicul contra ignoranţei din tradiţia toltecă, prezentat de Castaneda), care s-a transformat în povestirea vieţilor Sfinţilor militari luptători: Sf. Gheorghe, Sf. Dimitrie Izvorâtorul de Mir, Sf. Teodor Tiron şi Stratilat, Sf. Mercurie, Sf. Mina, Sf. Eustaţie Plachida (care a fost generalul roman care a câştigat al 2-lea război al romanilor contra dacilor, cucerind Dacia pentru Traian) etc Arhetipul (zeul) s-a încarnat în/sub diverse forme. „Mitul Crăciunului” (cine mai crede azi în Moş Crăciun? E considerat un anacronism, iar părinţii îşi învaţă copiii după 7 ani că nu există. Ar trebui să credem toţi în Moş Crăciun!). Cel Vechi de Zile, de Dinainte de toţi vecii/Tatăl/prefigurat de Saturn-Cronos devenind Prunc Tânăr Născut, Fiul Iisus Hristos. După care a urmat o versiune actualizată: nevasta omului Crăciun care a primit-o pe Maica Domnului spre a naşte. Al cărei soţ-Crăciun întâi a respins-O, apoi şi-a dat seama de greşeală şi a recunoscut-O ca Maică Sfântă. Devenind astfel primii doi creştini (urmaţi de Regele Abgar şi poporul său din Asia Mică, primul popor creştin, dar doar timp de 1 generaţie; de-abia după aceea urmând românii şi apoi armenii). Iar Crăciun s-a transformat într-un dăruitor de daruri pentru copii spre a-şi ispăşi greşeala făcută în faţa Pruncului Sfânt. Suprapunându-se parţial cu Sf. Nicolae. F) Mitul lui Shiva Pashupati, Marele Stăpân al animalelor de pe sigiliile de la Mohenjo Daro, a devenit povestirea vieţii Sf. Eustaţie Plachida (singurul sfânt creştin căruia Hristos i S-a arătat în formă de animal/cerb cu cruce de lumină între coarne, ca în basmele vechi româneşti din vremuri imemoriale; singura dată când Iisus a apărut ca animal, în formă animală). G) Principiul Vechilor Zei vindecători, ca arhetipuri (Sarapis-Egipt, Atena, Apollo şi Esculap-Grecia Antică) s-a încarnat sub/în forma lui Imhotep şi respectiv Asklepios (semizei/eroi derivaţi), iar mai apoi sub forma celor 12 Sfinţi Doctori fără arginţi: Cosma şi Damian, Pantelimon şi Ermolae, Samson şi Diomid, Talaleu şi Trifon, Mochie etc (oameni deosebiţi). H) Sf. Vineri (arhetip precreştin, apoi paleocreştin, care apare în vechile basme româneşti, cu o vechime imemorială) s-a încarnat sub/în forma sfintelor creştine: Muceniţa Paraskevi din sec. III, şi Cuvioasa Parascheva de la Iaşi. I) Mitul vieţii de apoi şi al lumii de dincolo (Bardo Thodol-Cartea Tibetană a Morţilor, Cartea Egipteană a Morţilor şi echivalentul lor din tradiţia populară românească, despre care vorbeşte şi a încercat să o reconstituie acad. Ion Ghinoiu etc) s-au transformat în studiile de spiritism, de ex.: Alan Kardec, Johannes Greber ş.a., apoi în cercetările moderne NDE (near death experiences) ale: dr. Raymond Moody, Elisabeth Kubler Ross, Patrice van Eersel, Francois Brunne etc (a se vedea şi referirile din Capitolul “Naşterea miturilor-Sursa miturilor”, subcapitolele “NDE” şi „Moartea oricăruia dintre noi”). În procesul morţii se activează/dezactivează prin program filo/ontogenetic (soft şi hard) o serie de zone/centri cerebrali: vizuali (apar percepţii de lumini), lob temporal (apar flashuri de memorie) etc într-o ordine specifică. Dar ele sunt doar porţi/comutatoare la nivel fizic, pentru realităţi mai profunde (ce nu ţin de corpul fizic, care moare). Tot aşa cum chakrasurile ancorează Inefabilul Absolut (Spiritul) până într-un plex neuroendocrin. J) Vechile basme cu interacţiunea dintre erou şi albine/furnici (Harap Alb etc), au devenit povestea asemănătoare a albinelor Maicii Domnului (albina ca animal al Maicii Domnului), de ex.: istoria Mânăstirii Kikkos din Cipru şi mai apoi „albinele Sf. Rita de Cascia”, care există şi fizic, astăzi, în lumea noastră, având un ADN şi un comportament specific, deosebit de cel al tuturor albinelor zonei. K) Vechile dispute doctrinare/sociale/existenţiale/despre revelaţiile avute între ioaniţi şi creştinii primari, ca şi cele dintre creştinii primari adepţi ai Sf. Ap. Iacob şi adepţii Sf. Ap. Pavel s-au transformat în fenomenele: ordinul templierilor, apoi francmasoneria şi rosicrucienii, Prioria din Sion etc şi în cele de azi: „Programul Terra” – dr. Toni Victor Moldovan, Christopher Knight şi Robert Lomas – “Aparatul lui Uriel”, “Al 2-lea Mesia”, “Secretul lui Hiram”, „Cartea lui Hiram”, Lynn Picknett şi Clive Prince – „Misterul templierilor”, „Giulgiul de la Torino” şi „Conspiraţia Stargate”, care au dus la moda „Codul da Vinci”. Iată câteva consideraţii conexe: Cartea "Programul Terra" de dr. Toni Victor Moldovan, foarte interesanta si bine scrisa. Totuşi foarte periculoasa. Aceste idei au devenit obişnuite in ultimii ani (deşi erau revoluţionare mai demult). Conform teoriei curbelor de izognoză (Mario Sorin Vasilescu, 1981), Realitatea Profundă- Inteligenţa Universală (sau cum vrem să ii spunem) face să apară, periodic, in diverse epoci acelasi curent de idei, pe care il receptioneaza mai multi oameni aproximativ in acelasi timp, conform nivelului lor si al epocii. Si unii se cred inventatori, altii doar descoperitori. Ceea ce se pare ca se omite, si in spirit stiintific nepartinitor ar trebui sa fie mentionat, este ipoteza: Azi există dovezi ale ciclurilor anterioare de civilizaţie umană faţă de cel actual, de exemplu: Atlantida, distrusă în 12 000 îHr, cu contacte în: zona traco-getică, Egipt, Asia, Angkor Vatt, India, Asiro-Babilonia, America de Sud şi Centrală, Civilizaţia Minoică, Japonia (populaţia ainu şi piramidele scufundate) etc; Mu, şi mai vechi, trecut în alte dimensiuni şi altele, mergând până la sute de milioane de ani îHr. etc Există extratereştri (din alte constelaţii, v. populaţiile Ham şi Dropa din Tibet; din universuri paralele; ori călători în timp; şi nu toţi sunt binevoitori faţă de oameni, unii chiar au mistificat şi modificat-manipulat istoria (există dovezi până la sute de milioane de ani în trecut) , ştiinţa şi religia oamenilor conform intereselor lor, despre care nu ştim şi nu vom şti probabil nimic semnificativ <unii dintre ei au mers până la a se da drept apariţii ale unor personaje majore religioase>) Referitor la afirmaţia unora: „Ce contează că aşa zişii „E.T.”, de ex. la Fatima (Oare are voie cineva să se dea drept Dumnezeu şi să vorbească în numele Lui? Vorbeşte El singur, nu Îi trebuie locţiitori!), i-au minţit pe oameni, important e că îi învaţă lucruri bune/valabile.” Poate că nu credem în acelaşi Dumnezeu, sau în aceeaşi formă a lui Dumnezeu. Dacă ar trebui ca oamenii să îi înveţe pe maimuţoii bonobos despre Iisus Hristos, Maica Domnului etc, le-ar inventa o poveste pe măsura lor cu Dumnezeu sub formă de bonobos. N-ar fi adevărat, dar, numai aşa (?), i-ar putea învăţa şi ar pricepe. Iar când un bonobos (mai „şmecher”, care se consideră „mai răsărit”) i-ar întreba: „Crezi în mântuitorul bonobos şi maica sa bonobos?” – ar râde de naivitatea lor. Cumva, cineva râde de noi? Iar dacă oamenii ar şti că urmează defrişarea parcelei lor de junglă şi le-ar spune să lase toate preocupările lor de maimuţoi (certuri/invidii/iubiri etc de maimuţoi), n-ar înţelege că ce fac ei n-are nici o importanţă şi ar vrea să continue… Înţeleg oamenii iubirea ca maimuţoii sau alţii n-o înţeleg/trăiesc, sau şi una şi alta? Şi dacă aceşti bonobos ar intra într-un ipotetic război inegal cu oamenii care defrişează şi ar afla că istoria neamului lor e cu totul alta, că nu există mântuitor şi maica sa bonobos (că asta e o poveste pe care le-au programat-o oamenii în minţile şi subconştientul lor de maimuţoi, pentru a-i manipula/stăpâni/învăţa). Dar că există Dumnezeu Tatăl Ceresc/Mama Divină/Fiul Tatălui Divin/Sf Treime, dar Care înseamnă cu totul altceva decât ce ştiau/concepeau ei (şi nu e nici bonobo, nici om, nici „E.T.”, fiind totuşi tot-Tot în toate, dar nu toate)… Ar fi şocul vieţii lor. Şi ce ar trebui să facă, să rămână la vechea formă de adorare (incorectă dpdv al adevărului istoric) sau să treacă la cea nouă, pe care totuşi n-o pot nici măcar concepe (spune-i unui bonobo despre un reactor atomic) şi nici nu e sigur dacă nu e o nouă intoxicare a coloniştilor defrişatori (poate printre ei sunt şi ecologişti; eşti un ecologist al viitorului?). Şi cum le va socoti Dumnezeu cel Adevărat, dacă rămân la forma veche: încăpăţânare şi prostie sau „apărarea credinţei strămoşeşti”, uitându-se mai ales la bunăvoinţa lor (ca în „OM Mani Padme Bou” în loc de Hum la vizualizarea ţăranului analfabet, dar avea efect şi maestrul l-a lăsat aşa ). Chiar daca acesti "ET" sau ce or fi ei (probabil entitati-fiinţe-programe energo-informationale, in legatura cu straturile-continuturile adinci ale fiintelor noastre; proteiforme - care se pot manifesta-materializa in diverse forme, lua forme diferite (inclusiv ca OZN-uri, E.T. etc, forma în care se manifestă şi cea în care pot fi percepuţi depinzând de nivelul nostru de cunoaştere-înţelegere/ignoranţă, ca şi de al lor şi, de fapt, de îngăduinţa lui Dumnezeu, deci pot lua forme diferite şi pot fi percepuţi diferit), pot circula in timp-spatiu in toate felurile, pot planta dovezi arheologice, pot manipula mintea si constiinta, istoria, religiile si stiinta oamenilor etc - si chiar au facut-o si o fac) actioneaza (si e clar ca o fac), Chiar daca si-au asumat identitate de zei sau Dumnezeu (ori Maica Domnului), de aparitii sfinte, au facut pseudo minuni etc., Totusi asta nu inseamna ca nu exista o Realitate Profunda-Inteligenta Universului si Dincolo, Dumnezeu Adevarat dincolo de orice si Care controleaza totul cu Iubire-Bunatate (care poate, de multe ori, sa nu semene cu bunatatea si iubirea omeneasca, ci sa fie terifiante). „DA-ul” LUI include şi pe „da” şi pe „nu” din lume („binele” şi „răul”, ambii poli; de unde se bat munţii în capete izvorăşte Apa Vieţii). Care ii controleaza si pe "ei". Chiar daca, de multe ori, cel din Vechiul Testament nu e Dumnezeu Adevarat ci un uzurpator. Chiar daca "personajul istoric" Iisus a fost unul dintre "ei" si chiar daca "personajul istoric" Maria a fost o femeie manipulata genetic etc. Totusi, in miezul fiintelor lor, ca si al nostru e Acelasi, Tatal-Mama Divin(a) Care S-a manifestat si ca "ei" si ca noi, fiind-controlind actiunile tuturor. Chiar dacă Iisus, ca personaj istoric (dacă putem spune aşa ceva, fără a fi blasfemiatori, dar Dumnezeu dă dreptul fiinţelor să investigheze Adevărul cu tot respectul pe care îl datorează cineva care vrea să ajungă la Adevăr!) a fost: 1. om care a jucat rol de Dumnezeu (din interes sau zel religios-politic-social), împins sau nu „E.T.” – era controlat şi influenţat tot de Dumnezeul Adevărat-Fiul Tatălui şi Sf Treime Adevărată pe Care Îl-O juca. În cazul ipotezei celei mai rele: a fost un impostor (o entitate sau om obişnuit), care nu a ajuns la unirea cu Dumnezeu. Şi au existat: creştinism ca amestec de religie iudaică şi egipteană veche (patriarhală Iahve şi matriarhală Isis-Osiris), cu interese politice şi sociale, facţiunile creştinism versus ioaniţi şi magdalenieni (cu urmaşii lor: simonieni, dositeeni, mandeeni şi nasoreni-alawiţi, templieri+cavaleri ioaniţi+cavaleri de Malta etc, Prioria din Sion, francmasoni, rozicrucieni, Societatea Regală pt Ştiinţe – UK etc), facţiunile creştine Sf. Pavel-Petru versus Sf. Iacob cel Drept etc Sub forma a oricine şi orice şi controlând pe toţi, deci şi pe ei – este Dumnezeul Adevărat. Totul, deci şi Codul Da Vinci etc, întreg MultiUniversul având natura visului, deci nimic din ce ştim-percepem nu contează; 2. om care s-a topit total, complet şi definitiv (prin Trezire şi Graţia-Mila lui Dumnezeu) în Dumnezeu, cum a fost Ramana – chiar dacă iniţial era „un prost”, adică o fiinţă „obişnuită”, după ce a devenit ceea ce era dintotdeauna-jivanmukta, este Dumnezeu (Unicul şi Adevăratul, nu un dumnezeu în plus!) (chiar dacă ieri era prietenul tău, ca şi tine, un ignorant, după sahaja samadhi, nu mai e prietenul tău-cineva, ci e Dumnezeu şi trebuie să Îl priveşti ca atare. Cu tot respectul cuvenit!); 3. Dumnezeu Care S-a încarnat (prin chenoză) ca om şi Dumnezeu în acelaşi timp. Oricare ar fi adevărul şi oricum ar fi fost situaţia „istorică” concretă, există Dumnezeu Adevărat Care controlează tot. La fel şi în cazul Maicii Domnului-Mama Divină („Dumnezeu după Dumnezeu”, cum O numea Sf. Dionisie Areopagitul). Dumnezeu este El-Ea (Androginul Primordial), Tatăl Ceresc-Mama Divină-Copilul-Fiul Divin şi Duh Sfânt de Putere-Înţelepciune şi Miez din orice şi al sufletului-Sine şi Dincolo - (în spatele a) de orice, sub forma a orice-oricine, tot-Tot în toate, dar nu toate, imanent şi transcendent, personal şi impersonal-transpersonal-panteist, în Inima mea şi în icoanele-bisericile-locurile sfinte, totuşi nici bărbat, nici femeie (Neti, neti! Iti, iti!), dar putându-Se arăta oricum găseşte de cuviinţă şi putând fi perceput de fiinţe în funcţie de nivelul lor de evoluţie şi de Mila Sa. Si, ca in "Hristos rastignit a 2-a oara" de Nikos Kazantzakis, si ca in "Isus din Nazaret" de Zefirelli, ori "Patimile lui Cristos" de Mel Gibson, ori ca in "sindromul Ierusalim", actorii si cei care joaca rolul lui Dumnezeu, sfirsesc prin a fi influentati vizibil (si constienti de asta) de El. Si, daca au noroc, se pot topi in acest miez al fiintei tuturor, si poate asta s-a şi intimplat, iar daca nu, asta nu schimba concluzia generala. Putem crede in Dumnezeul Adevarat si Maica Domnului Adevarata si Fiul Adevarat (poate vom afla ca tot ce stim sau am aflat despre, este gresit si infiltrat de "ei"). Si putem merge la biserica in continuare, caci, chiar daca infiltrata (poate 85%, poate 50%, poate 100%), in intelepciunea Sa, Dumnezeul Adevarat Se manifesta si acolo (si ca "bine" si ca "rau", fiind Complet). Isaia 45:7 "I form the light, and create darkness: I make peace, and create evil: I the LORD do all these things." / „Eu intocmesc lumina si dau chip intunericului, Cel ce sălăşluieşte pacea si restriştei îi lasă cale: Eu sunt Domnul Care fac toate acestea.” Nu ne închinăm actorului („E.T.” sau oricare-oricine ar fi), care face pe Dumnezeu, ci lui Dumnezeu reprezentat de acesta. Ca şi în cazul icoanelor: nu materialului din care sunt făcute („chipuri cioplite”), ci celor reprezentaţi în ele, ca prin nişte ferestre. A se vedea cazul fiintelor „demiurgice”, reale, care joaca jocul lumii noastre, despre care povesteste marele psiholog-psihiatru dr. Stanislaf Grof in cartea sa „Jocul Cosmic”; filmele S.F.: „Etajul 13”, „Men in black 2” si „Matrix” etc – in care entitati „E.T.” (din alte dimensiuni, facute din energie si informatie) programeaza (o parte din) lumea noastra, ca un joc pe calculator, conform intereselor lor (deturnind destinul omenirii). De aceea in toate cazurile de „rapiri E.T. de catre cei rai” (v. cazul Betty Andreasson), cind sunt intrebati daca cred in acelasi Dumnezeu–Iisus Hristos-Maica Domnului si Sfinti, bine/rau, ca si noi, ei rid sau se abtin sa nu rida. Sau visurile cu Sfinti si moaste care nu exista aici, in lumea de aici (caracterul iluzoriu, dar util-ptca ne cheama spre ceea ce sunt ei in realitate, a ceea ce percepem din Sfinti). Sau ca un scriitor obisnuit care „imagineaza-creeaza” in „realitatea virtuala” a calculatorului, sau a mintii obisnuite – o lume si le spune celor de acolo in ce Dumnezeu, Iisus Hristos, Maica Domnului si Sfinti, moaste, bine/rau sa creada (desi in lumea lui e cu totul altfel, eventual e chiar ateu). Iar apoi vin personajele si il intreaba daca el crede la fel, si el ride de ei. Uitind ca Aceeasi Forta Profunda din miezul sufletului comun al tuturor, si al lui si al „personajelor” (nu suntem n suflete in n corpuri, ci n corpuri de diverse feluri, mai grosiere sau mai subtile, in 1 Singur Suflet) – i-a dictat sa imagineze acea lume, in acea forma. Deci asta nu inseamna ca nu exista Dumnezeu–Iisus Hristos-Maica Domnului si Sfinti, bine/rau (dar Binele Lui include si binele/rau al nostru), ci ca, doar forma in care ni se arata, ii percepem-concepem e limitata-iluzorie-vis (conform Vointei Lui si capacitatii/nivelului nostru, eventual manipulat de „E.T.” in „favoarea” lor). Ceea ce conteaza este Bunavointa Sa si credinta-increderea-invocarea-sinceritatea-bunavointa-candoarea-nevinovatia noastra, a oamenilor, din inima-suflet, atit cit poate fiecare. Ca in intimplarea cu analfabetul tibetan care avea rezultate bune, chiar daca vizualiza gresit: „Om Mani Padme Bou”, in loc de „Om Mani Padme Hum”. E luat in seama si dreptul si pacatosul, la fel de iubiti si "ei" si noi. Deci rugaciunea oamenilor nu se indreapta catre actorii – „E.T.”, care se dau drept Dumnezeu, ci catre Cel drept care acestia se dau, al Carui rol il joaca. Chiar daca forma prin intermediul careia ne inchinam, e partial sau total incorecta (prin infiltrare-manipulare de catre „E.T.”), Dumnezeul Adevarat face compensarile de rigoare, in Mila Sa. Si urmatoarele carti si filme au legatura cu "Programul Terra: Cornelia Petratu şi Bernard Roidinger – “Pietrele din Deşertul Ica”, Gerard Klein – “Gambitul stelelor”, Roger Zelazny – “Domn al Luminii”, Arthur C. Clarke – “Sfârşitul Copilăriei” şi “Odiseea Spaţială 1-4”, Clifford Simack – “Calea Eternităţii” şi Ian Watson – “Ambasadă Extraterestra”. Carlos Castaneda - "Arta visatului" (capitolul cu prădătorul omului, al speciei umane, în ecosistemul cosmic), Michael Harner - "The Way of the shaman" (la inceput, cind samanul batrin ii povesteste de entitatile de energie care au venit pe Terra si au folosit corpurile fiintelor de aici drept receptacule), Michael Ende (care nu e om!) - "Momo". (A se vedea şi studiul „Global Consciousness Project al Universităţii Princeton” în legătură cu vol. „Carantina” de Greg Egan, Principiul Antropic şi Teorema lui Bell.). + experienţele spiritiste ale unora si altora („Nu negăm exitenţa lui Dumnezeu, ci unicitatea Sa, în cadrul experienţei noastre în care i-am implicat şi pe oameni şi stările lor interioare, induse de noi”, „Aici e iadul, unde nimic nu e adevărat” etc, i-au spus aceia, cine or fi fost). Filmul "Patimile lui Cristos" (Mel Gibson) (El, cel Adevarat, sufera simultan suferinta tuturor). 2 „tabere”: Alb-albii şi Alb-negrii (monstruoasa coaliţie „împotriva” neamului omenesc). Ce vor unii şi ce vor ceilalţi? Dumnezeu ştie. Semnele Domnului sunt pretutindeni în lume, în stânga, în dreapta, cu lumină sau umbră, pe cărare de bine sau pe cărare de rău. Cine le vede şi le înţelege nu se mai teme de moarte, chiar de i-ar ieşi moartea-n drum. Şi buruiana şi floarea şi omul sunt fapturile LUI. “Ou que vous vous dirigiez, vous allez au devant de votre propre Soi. Rien au monde n’est autre que votre propre Soi. Vos pouvez atteindre le Un autant en vous declarant Son ennemi qu’en L’adorant. Le Un condense guerre et paix. Tous est Lui seul. Quoi que vous perceviez, quels que soient les evenements, tout est Sa manifestation. Quand vous realiserez que Dieu est indissociable du monde, quand vous comprendrez que tout est la mouvance du Divin, alors il n’y aura plus pur vous ni grace, ni causalité. Il n’y aura plus moyen de separer le vrai du faux.” [Ma Ananda Mayi (1896-1982)] Toate astea au valoare inegala, la fel si oamenii care adera la aceste idei si le expun. Unii sunt seriosi, altii nu, unii sunt exaltati new age, altii nu. Prea sunt multe fumuri, undeva exista un foc mare. Ce va fi, va fi, ptca ceea ce este, este. L) Marea Zeiţă/Mamă a Comunei Primitive a dus, asemănător, la cultul zeiţelor mame la: akkadieni, sumerieni, asirobabilonieni, egipteni (Isis/Mama Neagră, devenită Madona Neagră), apoi la cultul Maicii Domnului (Sfânta Fecioară, Imaculata Concepţiune), iar în partea „civilă a societăţii” a generat mişcarea feministă. Există o legătură foarte importantă între două trăsături esenţiale ale vechii paradigme: concepţia mecanicistă despre realitate şi obsesia masculină a dominaţiei şi controlului în cultura patriarhală. Bacon a fost primul care a formulat o teorie clară a abordării ştiinţifice empirice, apărându-şi noua metodă de investigaţie cu patimă şi adesea în termeni de-a dreptul vicioşi. „Natura trebuie hăituită în hoinărelile ei, pusă pe treabă şi transformată într-o sclavă.” Trebuia constrânsă, iar scopul omului de ştiinţă era „să smulgă prin tortură marile secrete ale naturii.” Bacon foloseşte aici imaginea tradiţională a naturii ca femeie, iar pledoaria lui pentru smulgerea prin tortură a secretelor naturii cu ajutorul unor dispozitive mecanice este foarte sugestivă pentru metodele prin care erau torturate femeile acuzate de vrăjitorie, la începutul secolului al XVII-lea. Într-adevăr, s-a demonstrat că Francisc Bacon, în calitatea lui de procuror general al regelui James I, era familiarizat îndeaproape cu persecuţiile vrăjitoarelor, şi s-a sugerat că el a transferat în scrierile sale ştiinţifice metaforele folosite în sala de tribunal. Această analiză destăinuie o conexiune crucială şi terifiantă între ştiinţa mecanicistă şi valorile patriarhale, iar „spiritul baconian” a avut un impact enorm asupra întregii dezvoltări a ştiinţei şi tehnologiei moderne. Din antichitate scopurile ştiinţei fuseseră înţelepciunea, înţelegerea ordinii naturale şi vieţuirea în armonie cu ea. În secolul al XVII-lea, această atitudine s-a schimbat radical, trecând în contrariul ei. După Bacon, rolul ştiinţei a fost cunoaşterea, care poate fi folosită pentru dominarea şi controlul naturii, iar în prezent atât ştiinţa, cât şi ecologia sunt folosite preponderent în scopuri periculoase, dăunătoare şi profund antiecologice. Legătura dintre viziunea mecanicistă asupra lumii şi idealul patriarhal al omului care domină natura este vizibil nu numai în lucrările lui Bacon, ci şi, într-o măsură mai redusă, în cele ale lui René Descartes, Isaac Newton, Thomas Hobbes şi ale altor „părinţi” fondatori ai ştiinţei moderne. De la apariţia ştiinţei mecaniciste, exploatarea naturii a mers mână în mână cu ce a femeilor. Astfel străvechea asociere dintre femei şi natură face legătura între istoria femeilor şi istoria mediului şi este la originea înrudirii naturale dintre feminism şi ecologie, ceea ce reprezintă un aspect extrem de important al transformării noastre culturale. Trebuie să ne îndreptăm atenţia către înrudirea naturală dintre feminism şi ecologie. Percepţia naturii feminine a fost condiţionată de stereotipurile patriarhale. Patriarhatul este puterea taţilor, un sistem socio-familial, ideologic şi politic în care bărbaţii – prin forţă, presiune directă sau prin mijlocirea ritualului, tradiţiei, legii, limbajului, datinilor, etichetei, educaţiei, tradiţiei, legii, limbajului, datinilor, etichetei, educaţiei şi diviziunii muncii – determină ce rol trebuie sau nu trebuie să joace femeia, şi în care femeia este peste tot subordonată bărbatului. Este dificil de perceput întreaga putere a patriarhatului, tocmai din cauza omniprezenţei sale. Ea a influenţat ideile noastre cele mai fundamentale asupra naturii umane şi a relaţiilor noastre cu Universul – natura „omului” şi relaţia „lui” cu Universul, în limbajul patriarhal. Este singurul sistem care, până de curând, nu a fost niciodată contestat în mod deschis, şi ale cărui doctrine au fost atât de universal acceptate, încât au părut să fie legi ale naturii; într-adevăr, ele au fost, de regulă, prezentate ca atare. Această percepţie nu este lipsită de asemănare cu experienţa fizicienilor care au dezvoltat teoria cuantică în anii ’20 .Sistemele noastre intelectuale sunt inadecvate deoarece, create fiind de bărbaţi, le lipseşte plenitudinea pe care le-ar putea-o conferi conştiinţa feminină. A elibera cu adevărat femeile înseamnă a schimba gândirea însăşi: a reintegra ceea ce a fost desemnat ca inconştient, subiectiv şi emoţional, cu structuralul, raţionalul şi intelectualul. Adică reintegrarea modurilor raţionale şi intuitiv ale conştiinţei. Semnificaţiile spirituale şi politice ale capacităţilor feminine de „a gândi prin corp” se observă în experienţele inerente sexualităţii feminine, sarcina, naşterea şi maternitatea, ca fiind „parabole corporale” ale legăturii esenţiale dintre toate formele de viaţă şi ale imersiunii întregii existenţe în procesele ciclice ale naturii. De asemenea, percepţiile şi interpretările patriarhale ale deosebirilor dintre sexe sunt evidenţiate si prin prisma unor cercetări recente privind deosebirile psihologice reale dintre bărbaţi şi femei; de exemplu, predominarea percepţiei contextuale şi a aptitudinilor integratoare la femei şi a aptitudinilor analitice la bărbaţi. Feminismul este o forţă majoră de transformare culturală, iar mişcarea feministă un catalizator pentru coalescenţa diferitelor mişcări sociale. Eşecurile religiei patriarhale devin acum tot mai evidente şi, pe măsură ce patriarhatul decade, cultura noastră va evolua în direcţia unor forme de spiritualitate foarte diferite, post patriarhale. Spiritualitatea femeilor are accentul pus pe unitatea tuturor formelor fiinţei şi pe ritmurile ciclice de reînnoire, deschizând astfel drumul către o asemenea nouă direcţie. Spiritualitatea femeilor are rădăcini sigure în experienţa legăturii cu procesele esenţiale ale vieţii. Ea este astfel profund ecologică şi apropiată de spiritualitatea amerindienilor, de taoism şi de alte tradiţii spirituale orientate spre pământ şi care afirmă viaţa. În lucrările ei timpurii ca „feministă culturală”, Spretnak a explorat miturile şi ritualurile pre-patriarhale ale antichităţii greceşti şi implicaţiile lor pentru mişcarea feministă actuală. Şi-a publicat concluziile într-un tratat ştiinţific „Lost Goddesses of Early Greece ” (Zeiţe pierdute din Grecia timpurie). Această carte remarcabilă conţine o discuţie concisă împreună cu expunerea unor mituri despre zeiţe prehelenice, pe care autoarea le-a reconstituit cu migală în formele lor originare, din diferite surse. În partea ştiinţifică a lucrării, Spretnak argumentează convingător, pe baza a numeroase referiri la literatura arheologică şi antropologică, că nu există nimic „natural” în religia patriarhală. La scara întregii evoluţii a culturii umane, aceasta este o invenţie relativ recentă, precedată de peste douăzeci de milenii de religii ale zeiţelor în culturile „matrifocale”. Autoarea arată că miturile greceşti clasice, aşa cum au fost ele consemnate de Hesiod şi de Homer în secolul al VII-lea î.Hr., reflectă lupta dintre vechea cultură matrifocală şi noua religie şi ordine socială patriarhală, şi că mitologia zeiţei prehelenice a fost deformată şi cooptată în noul sistem. De asemenea, ea atrage atenţia că diversele zeiţe adorate în diferite părţi ale Greciei trebuie considerate forme derivate ale Marii Zeiţe, timp de milenii divinitate supremă în majoritatea părţilor lumii. Paradigma carteziană este falimentară şi, în ultimă instanţă, problemele noastre economice, politice şi tehnologice rezultă din inadecvarea viziunii carteziene asupra lumii şi a stilului de orientare masculină al organizaţiilor noastre sociale. Fie că le numim crize energetice, crize urbane sau crize demografice, trebuie să recunoaştem în ce măsură sunt toate înrădăcinate în criza mai largă a percepţiilor noastre înguste, inadecvate, asupra realităţii Creşterea este esenţială pentru viaţă, în economie ca şi în orice alt sistem viu, dar se pledează pentru o creştere competentă. Într-un mediu finit, trebuie să existe un echilibru dinamic între creştere şi declin. În timp ce unele lucruri este nevoie să crească, altele vor trebui să se diminueze, astfel încât elementele lor constitutive să poată fi eliberate şi reciclate. Recurgând la o frumoasă analogie organică, se poate aplica această perspectivă ecologică fundamentală şi creşterii instituţiilor: „Aşa cum descompunerea frunzelor de anul trecut asigură humusul pentru o nouă creştere primăvara următoare, unele instituţii trebuie să decadă şi să se descompună, astfel încât componentele lor de capital, terenuri şi talente umane să poată fi utilizate la crearea de noi organizaţii.” Peste tot în „Creating Alternative Futures”, Henderson demonstrează cum creşterea economică şi instituţională este inextricabil legată de creştere tehnologică. Ea arată cum conştiinţa masculină care domină cultura noastră şi-a aflat împlinirea într-o anumită tehnologie macho – o tehnologie orientată spre manipulare şi control, mai degrabă, decât spre cooperare, ce caută mai mult să se impună decât să se integreze, mai potrivită unei gestionări centralizate, decât aplicării regionale şi locale de indivizi şi grupuri mici. Ca rezultat, majoritate tehnologiilor de azi au devenit profund anti-economice, nesănătoase şi inumane. Ele trebuie înlocuite cu forme noi de tehnologie, care să încorporeze principiile ecologice şi să corespundă unui nou set de valori. Ea arată, exemplificând din abundenţă, că multe din aceste tehnologii alternative – la scară redusă şi descentralizate, adecvate condiţiilor locale şi destinate să sporească gradul de autarhie – au fost deja dezvoltate. Ele sunt denumite, adesea, tehnologii „blânde”, deoarece impactul lor asupra mediului este mult redus prin utilizarea resurselor regenerabile şi reciclarea constantă a materialelor. Producţia de energie solară în multiplele sale forme – electricitate eoliană, biogaz, arhitectură solară pasivă, colectori solari, celule fotovoltaice – este tehnologia blândă prin excelenţă. Unul din aspectele centrale ale actualei transformări culturale este trecerea de la Epoca Petrolului şi era industrială la noua Epocă Solară. Acest termen de „Epocă Solară” trebuie privit dincolo de semnificaţia sa strict tehnologică şi în sens metaforic pentru o nouă cultură care apare. Cultura aceasta a Epocii Solare include: mişcările ecologistă, feministă, pacifistă; numeroasele mişcări civice formate în jurul problemelor sociale şi de mediu; economiile alternative în curs de apariţie, având la bază un stil de viaţă descentralizat, cooperativ şi armonios din punct de vedere ecologic; şi pe toţi cei pentru care vechea economie corporatistă nu mai funcţionează. Aceste diverse grupări vor forma noi coaliţii şi vor dezvolta noi forme de politică. Politica feministă trebuie abordată din punctul de vedere al valorilor. În societatea noastră valorile şi atitudinile care sunt favorizate şi investite cu putere politică sunt valorile masculine tipice – competiţia, dominaţia, expansiunea etc. – pe când cele neglijate şi adesea dispreţuite – cooperarea, educaţia, umilinţa, caracterul paşnic – sunt desemnate ca feminine. Însă aceste valori sunt esenţiale pentru funcţionarea sistemului industrial dominat de bărbaţi. Totodată, ele sunt cel mai greu de operaţionalizat şi, de aceea, au fost întotdeauna lăsate pe seama femeilor şi a grupurilor minoritare. Spre exemplu: secretarele, recepţionerele, stewardesele în lumea afacerilor, femeile care se află la toate catedrele de fizică, cele care fac ceaiul şi servesc prăjiturile în faţa cărora bărbaţii îşi discută teoriile. De asemenea, la spălătorii de vase, cameristele de la hoteluri şi grădinarii care, de regulă, sunt recrutate din rândul grupurilor minoritare. De obicei femeile şi minorităţile fac viaţa mai confortabilă şi creează atmosfera în care competitorii pot să reuşească. Este nevoie acum de o nouă sinteză care să permită un echilibru mai sănătos între aşa-numitele valori masculine şi feminine. Semne pentru această nouă sinteză le găsim la femeile care conduc multe mişcări alternative – ecologistă, pentru pace, cetăţeneşti. Toate acele femei şi minorităţi, ale căror idei şi conştiinţe au fost înăbuşite, se ridică acum ca lideri pentru a-şi aduce aportul în societate. Rezumându-şi punctul de vedere Henderson spune: „Am spus adesea că ne vom confrunta cu limitele sociale, psihologice şi conceptuale ale creşterii mult înainte de-a ne izbi de limitele fizice.” M) Marea Mamă Divină a generat arhetipul (cuprins în Ea, ca aspect al Ei) Înţelepciunii Divine, care a luat mai multe forme în decursul istoriei: Pistis Sophia (o reprezentare a ei existând şi la noi în Biserica Neagră din Braşov; Sophia generând cele 12 Virtuţi Fundamentale = Arhetipuri/zei şi zeiţe; asemănător apărând cărţile de Tarot ca reprezentări de arhetipuri, transformate în ghicit şi jocul de cărţi obişnuit), Prajna Paramita (în budism şi Zen), Shri Lakshmi Zeiţa soţie a lui Shiva, Chokmah – Duhul Înţelepciunii lui Dumnezeu, Înţelepciunea-Puterea lui Dumnezeu, adorată de către populaţiile semitice-evreieşti primare (se pare că încă şi pe vremea lui Solomon, cultul Ei încă mai exista) ca aspect feminin al Divinităţii, alături de Iahve care era aspectul masculin, Icoanele făcătoare de minuni ale Maicii Domnului „Sporirea Minţii” din Rîbinsk-Iaroslav ş.c.l., toate fiind copii după statuia făcătoare de minuni Madona Neagră cu Pruncul (din vremuri precreştine) aflată la Loreto-Italia, unde a fost adusă, se zice că de către îngeri, casa Sf. Fecioare din Ierusalim (dovezi arheologice clare arată că este o casă iudaică din epoca respectivă) etc Despre Chokmah se vorbeşte în Vechiul Testament: Pildele lui Solomon 8, 9 şi Înţelepciunea lui Solomon 6, 7, 8, 9, 10, 11. Mai mult decât atât, se pare că Sf. Duh Care plutea deasupra apelor (Geneza I, 2) şi Cuvântul-Logosul prin Care toate s-au făcut (Ev. Ioan I, 1) pot fi traduse nu numai la masculin ci şi la feminin ca aspect feminin al Divinităţii, în sensul de mai sus, Chokmah. Şi că traducerea preferată, la masculin aparţine culturii dominante actuale, care este patriarhală, dar poate fi făcută la fel de bine şi la feminin (societatea matriarhală, precedentă). Acest principiu/arhetip al Înţelepciunii Divine s-a încarnat ulterior şi ca/sub forma: Sf. Sofia cu cele trei fiice ale ei (Sf. Pistis, Elpis şi Agapis, care reprezintă tot atâtea virtuţi creştine), reprezentând aspectele umane/să le zicem încarnările umane ale acestui principiu. N) În aceeaşi linie de argumentaţie prezentată la punctul M). Zeiţa Isis reunea masculinul şi femininul, fiind androginul primordial şi spunând: „Deşi sunt femeie am devenit bărbat.” şi fiind reprezentată ca o femeie cu barbă. Mai târziu Regina din Saaba în legendele apocrife avea mult păr pe picioare, ca un bărbat. Iar în Evanghelia lui Toma la final, după ce „Simon Petru le-a zis: Să iasă Maria dintre noi, / pentru că femeile nu merită acea Viaţă!”, Iisus spune despre Sf Maria Magdalena: „Iată că Eu o voi îmbia / ca să devină şi ea un spirit viu, / asemenea bărbaţilor. / Căci orice femeie care se va face bărbat / Va intra în Împărăţia Cerurilor.” În textele gnostice („Evanghelia lui Filip”, „Eugnostos”, „Despre obârşia lumii”, „Tratatul despre suflet”, „Evanghelia lui Toma”) se spune: „Atunci când Eva s-a separat de Adam, unitatea androgină originară a fost spulberată. Scopul venirii lui Hristos este acela de a-i reuni pe „Adam” cu „Eva”.” Nu exista moarte atunci când Eva era încă în Adam. Adam este numit, prin urmare, „hermafrodit”, respectiv atât bărbat, cât şi femeie. Sufletul uman este descris, astfel, ca fiind „androgin”. Moartea a venit întru fiinţă când Eva a fost separată de Adam. Se spune, de asemenea, că moartea este consecinţa reproducerii sexuale (a se vedea şi povestea „neomitologică” din „Chipul din abis” de Abraham Merritt). Ţelul ultim este acela de a ne întoarce la starea androginiei, acolo unde omul este atât bărbat, cât şi femeie. Iisus, în ipostaza Sa gnostică, îi laudă pe cei ce vor face „bărbatul şi femeia unul şi acelaşi lucru, în aşa chip încât bărbatul nu va mai fi bărbat şi nici femeia femeie”. Moartea va fi biruită atunci când Adam îşi va redobândi sinele androgin originar. Mircea Eliade susţine că androginia, ca universalie sau arhetip religios, apare în aproape toate culturile şi epocile. Religii în care este prezent mitul unui Creator bisexual pot fi identificate în Mesopotamia antică, lumea indo-europeană antică, precum şi în cultura aborigenilor australieni, a indienilor sud-americani şi a locuitorilor insulelor din Pacific etc, credinţe care s-au păstrat până astăzi. Tot astfel în creştinismul actual fiinţa duhovnicească, împlinită (care reuneşte bărbatul, femeia şi copilul interiori, trecând Dincolo) este numită, în spirit patriarhal: „Bărbat Duhovnicesc”. Din aceeaşi rădăcină lingvistică: vir, viris, provenind şi „virtuţile” creştine, „vîrtute” = putere, tărie şi „virilitate” = bărbăţie, macho man. Şi aceasta duce la nişte confuzii regretabile, femeile fiind numite „jumătate cruce”, păcătoase (prin Eva a venit căderea neamului omenesc, uitându-se că Mântuirea, care este mult mai mult decât starea paradisiacă a lui Adam, a venit tot printr-o femeie: Maica Domnului), trec la miruit după bărbaţi etc Pe zidurile Templului de la Dendera, Egipt există şi azi o inscripţie cu spusele Zeiţei Isis: „Veniţi la Mine…şi vă voi da odihna.” În Vechiul Egipt, Mama Divină Isis era Creatoarea, Mântuitoarea, Lumina, Cea Care calcă moartea, Care face tot ce este bun, Care a fost, este şi va fi Aceeaşi (a se vedea Apocalipsa I, 8: „Eu sunt Alfa si Omega, zice Domnul Dumnezeu, Cel ce este, Cel ce era si Cel ce vine, Atotţiitorul”, sau rugăciunea catolică: „Precum atunci, acum şi pururea, Acelaşi!”). Ceea ce se consideră azi ca fiind spusele lui Iisus sau Iahve (aspectul masculin al Divinităţii). Existând pentru a explica, două ipoteze, care pot fi valide şi împreună: fie, vechile mituri-forţe arhetipale! s-au perpetuat în forme noi, fiind înglobate firesc sau tendenţios-cu japca, pentru a şterge vechile culte, de noile religii dominante; eventual tot ce ştim astăzi ar putea avea o origine comună în vremuri imemoriale, să zicem vechile cicluri de civilizaţie anterioare omenirii actuale, nomina odiosa; fie, Dumnezeu-Realitatea fiind Unul/Una, spune aceleaşi lucruri sau le exprimă în moduri asemănătoare. Se manifestă asemănător în locuri/timpuri diferite (aflate faţă de noi în trecut, prezent ori viitor), generând religii diferite şi forme diferite/asemănătoare de manifestare a Sa. După care oamenii încep să se certe doctrinar sau ştiinţific. Mai putem da şi alte exemple. În cultul isian/osirian: Zeiţa avea văl (Taina), icoanele Maicii Domnului din Cipru, şi mai ales de la Mânăstirea Kikkos sunt complet acoperite de un văl, în afara mâinii pentru sărutat, povestea fiind adusă în teritoriul istoric creştin, mult modificată. 25 decembrie (Crăciunul) era ziua de naştere a lui Horus, pruncul din braţele Mamei Negre-Isis, devenită Madona Neagră. 6 ianuarie (Boboteaza: botezul Domnului de către Sf. Ioan Botezătorul) era ziua zeului Aion, al 2-lea fiu al lui Isis, când aveau loc botezuri ritualice purificatoare, cu apă din Nil, căinţă şi mărturisire de păcate în public şi la preoţi ce se rugau pentru iertarea credincioşilor isieni. Împărtăşire cu trupul şi sângele zeului sub formă de pâine şi vin se practicau şi în cultul lui Osiris, precum şi în cel al lui Dionysos etc Naşteri miraculoase din fecioare au fost şi în cazul lui: Krishna, Dionysos, Venus, Buddha etc Certurile doctrinare au dus la o explicaţie validă, cum aceia-precreştinii au presimţit venirea Adevăratului Dumnezeu şi toate aceste întâmplări erau doar prefigurări ale Lui (dar care de multe ori a fost folosită părtinitor şi necinstit), dar şi la o ipoteză fantezistă (!?) din partea creştinilor care susţineau că doar în cazul lor a fost aşa: a călătorului temporal satanic care mergea în diferite epoci în trecut, însămânţa magic/malefic (ca în filmele horror de azi) femei de atunci şi instituia o nouă religie apostatică conform intereselor sale, spre a denigra creştinismul, despre care ştia că va apărea în viitor. Ad majorem Gloriam Dei! – Întru mai marea glorie a lui Dumnezeu! – nu ar trebui să însemne minciună de tipul Inchiziţiei sau habotnicie prostească, ci recunoaşterea Adevărului, care nu ştirbeşte cu nimic măreţia Divinităţii/Realităţii/lui Iisus/Maicii Domnului etc, ci doar infirmă ceea ce credeau că ştiu nişte minţi fatalmente limitate. Miturile precreştine despre MaMa şi Tatăl Ceresc s-au transformat în cele paleocreştine, nerecunoscute azi oficial, dar la fel de active funcţional (urme ale lor mai sunt în poveştile cu fata de împărat care se roagă Mamei pentru a avea un copil-Făt Frumos din lacrimă, Ivan Turbincă în rai şi iad, Dumnezeu şi Sf. Petru în diverse călătorii pe Pământ, degenerat la Ion Creangă în „Povestea poveştilor”), devenite apoi versiunile oficiale ale vieţilor şi minunilor Maicii Domnului, Iisus, Dumnezeu Tatăl, Sf. Treime şi sfinţilor, ale istoriei icoanelor făcătoare de minuni etc. Pentru că Maica Domnului/Dumnezeu este atemporal/aspaţial/acauzal/Dincolo/imanent în orice, miturile care exprimă arhetipurile aparţinând Lui sunt la fel: pentru toate timpurile şi toate locurile, pentru oricine şi pentru toţi. Putem spune că arhetipul s-a încarnat şi sub forma oamenilor (Sf. Sofia, Sf. Parascheva etc dar şi oamenii obişnuiţi) şi a acţiunilor, gândurilor şi miturilor acestora, iar oamenii au perpetuat şi în această formă mesajul arhetipurilor, prin propriile lor vieţi, care înseamnă mult mai mult decât cinica definiţie dată de Woody Allen „Viaţa este o maladie mortală cu transmitere sexuală!”, cu care, din păcate se mulţumesc cei mai mulţi în ziua de azi, iar dacă încearcă să scape din acest context ajung la pesimism şi „Greaţa” lui Sartre. Când viaţa e minunată şi plină permanent de minuni la care privim, dar nu le vedem/înţelegem. „Nimic nu e sfânt, tocmai pentru că totul este!” – se spune în Zen. O) Mitul vieţii lui Buddha Sakyamuni (sec. V, î.e.n.) devenit viaţa Sf. Ioasaf (sărbătorit de creştinii ortodocşi pe 19 noiembrie). P) Toate exemplele de “neomitologie”= evoluţia în forme moderne a miturilor, prezentate anterior. Q) Deşi în forme aparent pervertite („entropizarea” mesajului), miturile în formele lor noi, exprimă pentru subconştient (pentru calculatorul din subconştient, care înţelege orice limbă, de ex. în hipnoză profundă) acelaşi mesaj intact din vremuri imemoriale, izvorât din Sursă şi care doar îşi schimbă forma de manifestare: - jocurile iniţiatice de tipul Ma Mere Loi (Mama mea Legea Divină-Dharma/Marea Mamă), au devenit jocurile Ma Mere L`Oie (Mama mea Gâsca; să ne amintim că Hamsa-Gâsca/Lebăda Cerească era animalul (una cu zeul) lui Brahma şi că Zeus s-a transformat în lebădă pentru a seduce o femeie pământeană), care au devenit jocurile de tipul şotronului, „Nu te supăra frate” etc jocuri provenind din Labirintul Iniţiatic şi Alchimia Interioară; au devenit şi crucea frântă-laba de gâscă din talpa casei vrăjitoarei din poveştile ruseşti –în legătură cu demonul feminin Lilith, prima soţie a lui Adam, în legătură cu aspectul teribil – distrugător al Marii Mame, Kali, apoi crucea New Age şi imprimeul de pe stofe, numit „labă de gâscă”. De asemenea să ne amintim de „Langue D`Oie” şi „Langue D`Oc”, precum şi de volumul lui Anatole France, „Rotiseria Reginei Pedauque”. - mandalas-urile au dus la şah, go, ţintar. Mandalas = psihocosmograme (Giuseppe Tucci). „În timp ce modelul tradiţional de psihiatrie şi psihanaliză este strict personalizat şi biografic, cercetările moderne în domeniul conştiinţei au adăugat noi niveluri, domenii şi dimensiuni şi prezintă psihicul uman ca fiind esenţialmente comensurabil cu întregul univers şi cu tot ce există.” – spune dr. Stanislav Grof. „Dacă ar fi să ne uităm de aproape la o fiinţă umană individuală, am observa imediat că este o hologramă unică în ea însăşi… am realiza rapid că forma umană nu este diferită de o mandala sau de un poem simbolic, pentru că în forma şi compoziţia sa trăiesc informaţii cuprinzătoare despre diferitele contexte fizice, sociale, psihologice şi evolutive în cadrul cărora a fost creată.” – spune dr. Ken Dychtwald. - vechiul joc sacrificial cu mingea al aztecilor (în care, ca şi în cazul dacilor, erau sacrificaţi cei mai buni, învingătorii) s-a transformat în timp în jocurile moderne cu mingea (fotbal, baschet, oină etc). - vechile exerciţii ale disciplinelor sapienţiale, de tipul Yoga-Gymnosophie, au dus la educaţie fizică şi sport, jocuri olimpice. - Artele Marţiale ca Do, au devenit discipline olimpice (judo, karate etc). - cultul taurului/vacii sfinte din presupusa Atlantida, a dat cultul lui Apis în Egipt, vaca sfântă în India, saltul peste taur sacrificial în civilizaţia minoică/miceniană, uciderea ritualică a taurului în Japonia, şi în sfârşit: tauromahia şi coridele din Spania şi Portugalia etc - până şi banalul televizor poate fi considerat urmaşul unor tehnologii ezoterice de spălare/curăţare şi însămânţare a creierului. Dacă privim un ecran pornit, fără a ne uita la imagini, ci din altă cameră sau de la distanţă şi din lateral, vom vedea jocuri stroboscopice de lumină şi sunet cu profund impact asupra gândirii şi simţirii. Similar în cazul walkman-ului sau al echivalentelor lor mai moderne de tipul I-pod etc - jocurile pe calculator conţin poveşti clasice repovestite, adaptate, simplificate, accelerate (ritmul curgerii timpului astăzi este mult mai alert, atât subiectiv cât şi obiectiv). R) Poveşti şi mituri clasice au fost reluate magistral sub forma unor poveşti moderne, după care s-au făcut diverse ecranizări: „Poveste fără sfârşit” şi „Momo” – Michael Ende, „Ultima licornă” – Peter Beagle, Coelho, „Cronicile din Narnia” - C.S. Lewis, „Stăpânul inelelor” – J.R.R. Tolkien etc Mitul Mayei-Visului Cosmic-Iluziei Cosmice transpus în versiuni moderne: „Moara lui Călifar” de Gala Galaction, „Reţeaua gândurilor”, „Capcana de sticlă” şi „Zona Zero” de Herbert Franke, „Himera” de Gh. Săsărman şi filmele: „Nirvana” (Cristophe Lambert), „Etajul 13” (Armin Mueller-Stahl)), „Dark City” (Kiepher Sutherland) şi episoadele cu holospaţiul din „Star Trek”. Îi pot ajuta pe cei moderni să înţeleagă mai repede despre ce e vorba, mult mai repede decât o descriere filozofică ori ştiinţifică aridă şi complicată. S) Filmele lui Tarkovsky: „Călăuza”, „Oglinda”, „Solaris”, „Sacrificiul”, „Nostalgia” conţin puternice imagini mitice. T) Cooperarea sub jurisdicţia Realităţii/Adevărului/Naturii/Divinităţii din vechime (egalitatea Comunei Primitive, a Epocii/Vârstei de Aur a omenirii) s-a transformat în „Liberté, Egalité, Fraternité” al Revoluţiei Franceze, în cinicul „In God we trust” de pe bancnotele americane şi în miturile comuniste similare, dintre care, însă unele aveau mesaj pozitiv: Evgheni Evtushenko, „Aşa s-a călit oţelul” – A. Ostrovski, filmul „Siberiada” al lui Andrei Koncealovski, „Nebuloasa din Andromeda” şi „Coroana Neagră” – I. Efremov ş.a.m.d., toate exemplele fiind luate din sfera sovietică. U) Kant, Schopenhauer, Nietzche, Hegel, Feuerbach, Eminescu (prin filiera germană şi sanscrită, cf. ipotezei prof. Amita Bose – Universitatea Bucureşti, dar şi prin geniul său creator), Blaga, Noica, Coşbuc, Nichita Stănescu, Romain Rolland, Freud, Jung, Adler, Jose Silva („Jose Silva Mind Control”), Christian de Goddefroy („Dinamica Mentală”) etc şi cam toţi „greii” artei/filozofiei/psihanalizei/ştiinţei moderne etc s-au inspirat creator, mai direct sau mai pe ocolite din gândirea mitică/magică/mistică a Orientului (India, China, Japonia etc), Greciei Antice, romanilor ş.c.l., filon de forţă care s-a perpetuat până în epoca zisă modernă, transformându-se în noua formă: „arta ştiinţa şi filozofia moderne” cum o numim noi acum. Dr. Alfonso Caycedo („creatorul” sofrologiei şi fost preşedinte al Societăţii Mondiale de Psihiatrie) a avut chiar curajul să afirme radical: „Concepţiile şi procedurile psihologiei şi psihiatriei occidentale moderne se află în paleoliticul cunoaşterii faţă de vechile sisteme orientale.” V) „Last but not least”: Filmele şi cărţile SF şi Heroic Fantasy (care exprimă avangarda gândirii umane, în forme necenzurate şi libere de prejudecăţi/păreri preconcepute, dezinhibate-în genul brain storming-în care orice soluţie este bună, dacă funcţionează). Ian Watson: „SF-ul reprezintă partea beletristicii care dă cel mai mult de gândit cititorilor ce se apropie de el cu mintea deschisă, încât deseori Science Fiction-ul este atacat tocmai pentru ceea ce el foloseşte cel mai bine de la om, şi anume: inteligenţa.” „Războiul stelelor”, „Matrix”, „Dosarele X”, „Millenium”, „Stăpânul inelelor”, „Harry Potter”, „Xena” etc au jucat rolul de formatori de gândire/simţire/opinie pentru generaţii întregi de oameni. Sunt mituri repovestite, pentru diferite categorii de public ţintă (în afinitate cu tipologia autorului) şi conţin acelaşi mesaj ca şi poveştile şi miturile clasice, fiind o nouă formă pe care acestea din urmă au îmbrăcat-o. Să conchidem cu „Flori pentru Algernon” (şoricelul şi prostănacul/geniul în labirintul iniţiatic al vieţii şi laboratorului, egali în faţa lui Dumnezeu, nu şi a oamenilor) de Daniel Keyes: deşteptăciunea raţională fără suflet nu e utilă, nu cunoaştere, ci înţelepciune. În Arta Tirului cu Arcul din Zen – KyuDo – Do = Cale Spirituală/Cale cu Inimă atunci când se produce străpungerea Satori-ului, discipolul uită la ce foloseşte arcul (deşi a petrecut chiar şi zeci de ani de antrenament şi apoi trebuie să îl redescopere/regândească creativ pe un nou nivel. Cum personajul E.T. din film deşi nu ştia-cu o gândire de om la ce folosesc piesele electronice, beţişoarele ş.c.l. le-a regândit creativ cu mintea sa superioară şi a reuşit să construiască cu ele aparatul care a chemat nava mamă, cam ca în „Frazbile şi Granchioase” a lui Lewiss Padgett, soluţia eliberatoare nu a venit pe calea minţii raţionale). „Învaţă şi uită!” – koan care dinamitează mintea limitată. Pentru că ceea ce ai învăţat/chiar o revelaţie să nu te limiteze, spre a putea merge mai departe. Maestrul Zen după ce a tras 3 săgeţi una după alta în centrul ţintei, deşi era legat la ochi şi pe întuneric şi într-un loc pe care nu-l cunoştea, întrebat cum, a spus calm: „Cum aş putea să greşesc, când eu, ţinta şi Inima mea suntem Una?” Înregistrat oficial pe film de o universitate japoneză. X) Câteva consideraţii care pot fi discutabile, cu argumente pro şi contra („X Files”) despre miturile şi paleoistoria teritoriului Daciei. S-au găsit desene rupestre în Italia vechi de 20 000 de ani (Grotele Addaura), cu posturi yoghine şi se pare că începutul a fost acum peste 100 000 ani, poate undeva în sânul popoarelor mării/Pacificului. Se ştie azi că există posibile dovezi ale ciclurilor anterioare de civilizaţie umană faţă de cel actual, de exemplu: Atlantida, distrusă în 10500 î.e.n., cu contacte în: zona traco-getică [să nu uităm de descoperirea unei cetăţi de peste 5000 ani i.e.n. la Porţile de Fier, cu ocazia lucrărilor la hidrocentrală, şi că pilonii Podului lui Apolodor, poate „Coloanele lui Hercule”, aparţineau de fapt acelei civilizaţii, fiind doar refolosiţi de către romani; insula Ada Kaleh/Ruşova/Erythia aflată în apropiere avea se pare o origine parţial/total artificială, conform studiilor arheologice şi geologice efectuate în grabă în acea perioadă], Insulele Britanice, Malta, Azore, Baleare, Bahamas, Egipt, Asia, Angkor Vatt, India, Asiro-Babilonia, America de Sud şi Centrală, Civilizaţia Minoică, Japonia (populaţia ainu şi piramidele scufundate), toţi având tradiţii similare: cultul taurului, sacrificiile şi canibalismul ritual, sacrificiile de sânge etc; Mu, şi mai vechi, trecut, se spune că în alte dimensiuni şi altele, mergând până la sute de milioane de ani în trecut etc), care au creat Tantra Yoga (n-are nici o legătură cu “sexul în grup” practicat de Gregorian Bivolaru, care nu e yoga). O ramură a lor a migrat în India preariană, contribuind la formarea populaţiei aborigene (dravidienii). Peste care au venit arienii traco-geţi (1800 – 1500 î.e.n.) şi astfel s-a forjat yoga indiană (apărând şi numele de “yoga”), dar yoga nu e apanajul Indiei. Yoga, pe Terra, a fost făcută de oameni, şi serveşte, pe Terra oamenilor (există însă şi yogasuri nonumane sau neterestre). Traco-geţii au avut legături şi înrudire şi cu populaţiile ce au fost numite mai târziu celtice-druidice (urme genetice ale unor migraţii celtice se găsesc în Oltenia şi Maramureş, alături de tradiţii şi simboluri populare comune: bastonul căpătâi de mormânt, crucea „celtică” din cimitire etc) Aceste populaţii „celtice” având şi un punct de origine caucazian au ajuns până în China [Mumiile „albe” din China, europizi-caucazieni, de peste 6000 ani î.e.n. Între 1920-1999 au avut loc mai multe expediţii (engleză, suedeză, sino-japoneză şi cea actuală a prof. Wang Bing Hua de la Institutul de Istorie a Regiunii Xinjiang şi a prof. Victor H. Mair de la University of Pennsilvanya din SUA) în Regiunea Autonomă Uigură „Xinjiang” din vestul Chinei, cu o suprafaţă de două ori mai mare decât cea a Franţei. Au fost excavate numeroase situri, dintre care multe situate în Deşertul Taklamakan – aflat în partea de sud a regiunii: Loulan, Chärchän, Longjo Wanza de lângă Munţii Tianshan ş.a. De asemenea: Wupu din deşertul Gobi cu care regiunea se învecinează la NE etc Au fost găsite mumii începând cu 4000 î.e.n., 2000 î.e.n., până la 500 î.e.n. şi chiar sec. VII e.n. (epoca lui Carol cel Mare). Deci regiunea a fost locuită continuu de această populaţie albă. Se pare că veneau din Eurasia, din Ucraina de azi, prin Munţii Urali au ajuns în Kazahstanul de azi şi apoi în China. Au călătorit pe cai. Există şi astăzi în China, în Regiunea Xinjiang, cea mai vestită rasă de cai, descendenţi ai celor de atunci. Cum au demonstrat cercetările antropologului David Anthony de la Hebrew University of Jerusalem, plecând de la „calul mumificat” din situl Botai. Dovezi: modele celtice pe stofe şi la tatuaje ritualice, ţesătură „în diagonală”/celtică a stofelor, trăsături antropologice europide ale mumiilor, studii ADN efectuate de dr. Paolo Francalacci de la Institutul de Genetică din Sassari, Sardinia, Italia, în colaborare cu Stanford University SUA etc ]. Troia se pare că era locuită de o populaţie tracică, l-a dat pe Enea, care după distrugerea făcută de ahei, a fondat Roma şi Imperiul Roman. Se pare că teritoriul Daciei a fost un mare centru al civilizaţiei Cro Magnon europene, pentru că gheţarii au scutit această zonă. Să nu uităm că limba dacă s-ar putea să fie precursoare a latinei, conform noilor teorii „noi nu suntem urmaşii Romei” ale dr. Napoleon Săvescu, P. L. Tonciulescu, Mioara Căluşiţă-Alecu, A. Bucurescu, Alexandru Ciulean, Densuşianu – „Dacia Preistorică” etc [Chiar dacă unii dintre ei nu sunt specialişti în istorie/arheologie, să nu uităm că nici Pasteur nu era medic, ci „doar” chimist (iar toată bacteriologia medicală i se datorează lui), Schliemann era doar un „simplu” entuziast, cei mai mulţi angajaţi ai Companiei „Google” au pregătire de medici ş.a.m.d. Cei „din afara” unui domeniu (în conformitate cu a 2-a Teoremă Goedel din logica matematică ) putând avea adesea o privire mai proaspătă asupra domeniului specialiştilor.] Asemenea idei au fost exprimate de mai multe ori în decursul istoriei, inclusiv în secole de mult apuse, mergând până în epoca dinainte de Hristos. Conform teoriei „curbelor de izognoză” (Mario Vasilescu, 1981), Miezul-Sursa fiinţei îi face pe oameni să descopere şi exprime aceleaşi lucruri, în moduri similare sau echivalente, în epoci (timp) şi locuri (spaţiu) diferite, necopiindu-se unii pe alţii. Exemplu de izognoză temporală: Densuşianu şi Săvescu (epoci diferite). Exemplu de izognoză spaţială: Odobleja şi Norbert Wiener (cibernetica), sau Nicolae Paulescu şi Banting&Best (insulina) (aceeaşi epocă, locuri diferite), sau inventarea tranzistorului (brevetul a fost obţinut însă de un singur cercetător, William Shockley – fondatorul Sillicon Valley cu miturile ei “urban mythology”, ceilalţi rămânând nedreptăţiţi şi frustraţi/furaţi, ca în multe alte cazuri). Un alt exemplu de izognoză este şi istoria modernă a paradigmei gnostice feministe. Cităm pentru exemplificare şi pentru o posibilă explicare a mecanismului izognozei (ca şi al mitului în general) din lucrarea „Arborele Gnozei” a lui Ioan Petru Culianu: „Elaine Pagels n-a fost nici pe departe cea dintâi care să fi demonstrat că paradigma gnostică este feministă şi opusă celei creştine patriarhale. Acest antagonism mai fusese menţionat şi în scrierile lui Eugen Heinrich Schmitt (din perioada1903-1907), dar mai ales în opera lui Otfried Ebertz, care stabilea o opoziţie între cultura noastră întemeiată pe valori masculine şi pe agresivitate, pe care o numea agnostică şi o veche civilizaţie „gnostică” ginecocratică. Aceasta este in nuce şi teza (întărită cu dovezi arheologice) savantei lituaniene Marija A. Gimbutas, care a realizat o amplă recadrare a vechii civilizaţii europene. Nu este prima oară când ipoteze serioase au fost iniţial formulate de personaje bizare, cum se pare că ar fi fost şi Ebertz… Faptul că, în mod independent, Gimbutas şi Pagels au îmbrăţişat, peste decenii, principalele teorii ale lui Schmitt şi Ebertz merită să i se acorde chiar ceva mai multă atenţie. ……………………………… …Ugo Bianchi a atras atenţia în repetate rânduri că ar fi o simplificare excesivă să se atribuie derivare unui curent de gândire (mit) din altul. Totuşi teoria sa referitoare la invarianţi nu a reuşit să ofere o explicaţie a situaţiilor istorice concrete. Dacă nu derivă unul dintr-altul, atunci care este legătura dintre ele? În ciuda cunoaşterii sale fără egal a dualismului şi a sistemului de trăsături distinctive care definesc speciile şi subspeciile acestuia, Bianchi a continuat să privească relaţia dintre ele drept “istorică”, adică de ordin cronologic şi nu de ordin pur şi simplu logic. N-a considerat niciodată dualismul ca pe un „obiect ideal” [în sensul lui Platon] şi, în consecinţă, n-a acceptat că dimensiunea pe care o au în comun curentele dualiste este în primul rând de ordin logic. În loc de a se naşte una din alta, aceste concepţii derivă toate dintr-o sursă comună: mintea omenească. În privinţa motivelor din care mintea omenească poate fi ispitită să producă soluţii dualiste, am avansat o ipoteză întemeiată pe abundenţa clasificărilor ierarhice duale şi pe bicompartimentarea creierului uman, care determină o împărtăşire neechilibrată a funcţiilor, ce explică şi întâietatea mâinii drepte asupra celei stângi, aflată la baza clasificărilor duale. A se vedea: Rodney Needham (ed.): „Right and Left: Essay on Dual Syimbolic Classification”, Univ. of Chicago Press, Chicago, 1973; „Symbolic Classification”, Goodyear, Santa Monica, CA, 1979; Julian Jaynes: „The Origin of Consciousness in the Breakdown of the Bicameral Mind”, Houghton Mifflin, Boston, 1976 Chiar dacă perspectivele asupra realităţii sunt mult diferite, ele pornesc toate de la o premisă comună, care nu este nimic altceva decât una din inevitabilele „cărămizi” intelectuale pe care le descoperă mintea omenească de oriunde şi de oricând, dacă porneşte de la premiza unanimă că avem cu toţii un trup şi o minte percepută ca un ecran tridimensional, care nu poate fi nicidecum identificată cu trupul. Această dualitate, care nu reflectă cu precizie opoziţia dintre hardware şi software, ci mai degrabă pe aceea dintre maşină (incluzând şi programul software) şi performanţa inteligenţei umane, este inerentă tuturor fiinţelor omeneşti şi poate conduce cu uşurinţă, cum s-a şi întâmplat, la ideea că performanţa inteligenţei este separabilă de trup. În numeroase tradiţii, performanţa inteligenţei este cunoscută drept „suflet” sau echivalente ale acestuia şi este presupusă a exista independent de trup. Desigur, acest lucru a fost perceput ca o mare descoperire pe o anumită treaptă de introspecţie a omenirii, poate cu zeci de mii de ani în urmă, şi ca un mare secret de atunci încoace. Îndată ce mintea omenească admite că fiinţele (oamenii, animalele şi orice creatură sensibilă) sunt compuse din suflet şi trup, se ridică şi problema relaţiei suflet/trup. Sunt posibile doar câteva soluţii, derivând din două dihotomii majore: 1. sufletul este preexistent trupului versus sufletul nu este preexistent şi 2. sufletul este creat versus sufletul este increat. Că sufletele sunt create şi preexistente este un punct de vedere pe care îl împărtăşesc hinduşii, platonicienii, unii dintre gnostici, origeniştii şi mulţi alţii. Că sufletele sunt create şi că ele nu există mai înaintea trupurilor respective este o combinaţie de vederi pe care creştinii o menţin aproximativ de la Augustin încoace. Că sufletele preexistă trupurilor, fără a fi create individual, reprezintă convingerea multor populaţii nord-americane, care cred în existenţa unui rezervor permanent de materie sufletească, din acre provin sufletele individuale şi în care se întorc, iar în sec. al XII-lea era şi convingerea aristotelicianului musulman din Spania, Averroes, care credea şi el că Intelectul Universal este Unul, intelectele individuale fiind reabsorbite în El după moarte. Metensomatoza, creaţionismul şi traducianismul nu sunt numai cele trei doctrine principale întâlnite la tot pasul în Antichitatea târzie, ele sunt, în mod necesar, şi trei din cele mai obişnuite soluţii logice la chestiunea relaţiei dintre minte şi trup. Ca atare, sunt atemporale şi ubicue. Nu îşi au „originea” în India şi nu au „traversat” Iranul; sunt prezente în orice minte omenească şi se ajunge la ele prin reflectare asupra problemei. Fie ca aceasta să slujească drept o ilustrare limpede asupra punctului nostru de vedere cu privire la „geneza” şi la „transmiterea cognitivă” a ideilor, care este opus perspectivei unui anume istoricism elementar. … orice idee sau sistem de idei – nu şi-a putut avea originea în altă parte decât în mintea omenească, istoricului îi revine sarcina de stabili cât mai precis cu putinţă când s-a petrecut acest lucru şi care minţi omeneşti au produs configuraţia sistemului de gândire respectiv. … învăţaţii din timpurile moderne au inventat multe sisteme de gândire. Dacă i-ar întreba cineva, savanţii n-ar şti nici ei, probabil, să explice această obscură pasiune pentru ordine. O putem explica noi în locul lor, dintr-o perspectivă sistemică. Într-adevăr, clasificările se pot dovedi tot atâtea tentative eşuate de a înţelege mecanismul care produce sistemul, redispunând mereu secvenţial şi, uneori, ierarhic tot felul de „cărămizi” singulare. Clasificările confirmă prezenţa unor cărămizi în mai mult de o singură doctrină şi încearcă să stabilească o legătură genetică între doctrine în cadrul cărora sunt prezente cărămizi similare. Din păcate , procedeul se poate dovedi incorect, îndată ce se aventurează cineva să-l aplice la produse a căror ascendenţă este necunoscută, deoarece cărămizile pot fi obţinute în multe feluri şi pot lua naştere drept rezultat al unor procese mentale similare. Sunt tot atâtea raţiuni pentru care majoritatea clasificărilor, începând cu cele monumentale… trebuie să fie abandonate şi înlocuite cu conceptul dinamic de „transformare”, în cadrul căruia elementele logice de construcţie se înlocuiesc reciproc, formând mereu noi secvenţe. Ar trebui să se facă de acum observaţia că toate sistemele de gândire, fără excepţie, apar drept transformări ale altora, şi se poate afirma, prin urmare, că fac parte dintr-un „obiect ideal” supraordonat, ale cărui posibilităţi sunt explorate de minţile omeneşti din toate vremurile, fără deosebire de timp şi spaţiu. …un anume tip de mit îşi are originea în transformarea altor mituri, iar doctrinele derivă până la urmă una din alta, nu prin transmitere directă, ci printr-un proces cognitiv de transformare. …Aici ne vom opri puţin şi ne vom întreba, alături de Hans Jonas, dacă o perspectivă particulară asupra lumii are cumva o „rădăcină existenţială”, derivă ea oare dintr-o „experienţă a lumii”? [Notă: În calendarul oamenilor scrie “marţi”, pentru că afară este “marţi”sau/şi: Afară este “marţi”, pentru că în calendar scrie “marţi”. Să ne amintim de povestirea SF: “Marţi oamenii sunt sparţi, miercuri oamenii sunt cercuri”] … problema este dacă ne putem aştepta cu adevărat să obţinem vreo informaţie socială din conţinutul unui mit. Claude Lévi-Strauss a răspuns acestei întrebări în repetate rânduri, de curând poate chiar mai explicit decât oricând: pentru el mitul este important doar ca naraţiune care suferă transformări, nu ca purtător simbolic de semnificaţii de ordin social ori psihologic. Ceea ce oglindeşte mitul nu este decât jocul însuşi al minţii. … Aici răspunsul nostru diferă categoric de cel al marilor interpreţi existenţialişti ai Gnozei. Un sistem de gândire pleacă de la premize simple. Odată ce asemenea premize intră în acţiune, sistemul continuă să producă soluţii care nu cer nici o „experienţă a lumii” prealabilă pentru a fi susţinute şi chiar apărate până la moarte şi dincolo de ea. Sistemul este cel care creează perspectiva asupra lumii, şi nu invers. Pornind de la o experienţă iniţială a dualităţii într-o lume bazată pe dualităţi (zi-noapte, cald-rece, dreapta-stânga, femeie-bărbat etc), mintea omenească este capabilă să fixeze un număr limitat de reguli pentru a defini un sistem. Derulate un timp suficient prin alte minţi, aceste reguli tind să producă tot mai multe soluţii incluse în sistem; cantitatea lor potenţială este virtual infinită. Deşi implicând un număr infinit de dimensiuni (în univers orice lucru intră în interacţiune cu tot restul), un sistem poate fi izolat drept un „obiect ideal” format prin permutări binare. În acest sens, sistemele de gândire nu se deosebesc de omenirea însăşi: pornesc de la un număr redus de cupluri (iar teoretic, ar putea porni de la unul singur [yin/yang]), apoi se înmulţesc continuu prin întovărăşire binară. Fiecare fiinţă umană, la rândul ei, va activa acele permutări mentale cu ajutorul cărora îşi interpretează continuu lumea. Cea mai mare parte a activităţii în chestiune rămâne nesesizată, însă numai în foarte puţine cazuri acest lucru înseamnă că toate comorile îngropate în mintea cuiva nu pot deveni niciodată accesibile altora. În general, activitatea minţii noastre este repetitivă, iar filozofiile noastre, oricât de elaborate ar fi ele, trebuie să plece de la nişte reguli simple, care produc rezultate previzibile. Ceea ce gândeşte cineva, gândesc în mod necesar şi alţii, dacă nu chiar majoritatea celorlalţi. Dacă toate acestea sunt destul de evidente, ni s-ar putea obiecta totuşi că există o legătură între sentimentele noastre faţă de lumea înconjurătoare, în care ne simţim bine sau nu, şi acele viziuni asupra lumii pe care mintea noastră le secretă, aproape în sens literal, pe bază de permutări binare. Faptul constituie, fără îndoială, premiza majoră a tuturor teoriilor care încearcă să derive ideile noastre din premize de ordin sociologic sau psihologic care pot rămâne total neconştientizate de către noi, producând însă rezultate exact în sfera activităţilor de expresie – adică în sfera unor activităţi care, prin natura lor, nu sunt „obiective” (cum ar fi literatura, filozofia, arta). Un sistem de gândire interacţionează în mod necesar cu nenumărate alte sisteme care formează istoria omenirii. Nu asta este problema. Mai degrabă, ar trebui să ne întrebăm dacă este posibil să abstragem sisteme, sub forma unor obiecte ideale, din ceea ce pare a fi conglomeratul inextricabil al istoriei şi să le înţelegem în propria lor „dimensiune logică”. Dacă acest lucru este posibil – şi nu există nici un motiv pentru care ar trebui să nu fie – atunci iese imediat la iveală că orice interacţiune între sisteme de gândire şi o societate dată este o interacţiune de o tulburătoare complexitate, care merge în ambele sensuri şi nu produce rezultate care să poată fi exprimate, sau analizate, în termeni simpli. …” [Notă: Nu poate exista o singură „versiune corectă / completă” a istoriei ori a istoriei gândirii, pentru că Multiuniversul este neliniar şi include în sine şi evenimentele/faptele/perspectivele/obiectele etc antinomice, dar complementare! Însă, toţi cei aflaţi la putere încearcă să impună o asemenea „unica corectă/adevărată perspectivă oficială” asupra ştiinţei, istoriei, societăţii, politicii, religiei etc Să ne amintim cum a prezentat Cezar înfrângerea galilor şi cum o văd istoricii de azi în urma dovezilor arheologice (v. documentarul „Barbarii lui Terry Jones: Ce nu au spus romanii” de pe Discovery Channel); sau deformarea voită a realităţilor social-politice, cu acte şi înregistrări oficiale măsluite din vremea marelui incendiu din San Francisco, de la începutul sec. XX; sau presupusele ocultări ale oficialilor Vaticanului în controversatul fenomen „Codul Da Vinci”; sau prezentarea istoriei comunismului în România contemporană (Andrei Pleşu, Gabriel Liiceanu, Mircea Dinescu versus /nuanţat desigur/ Ion Iliescu, Vadim Tudor, Mihai Pelin, Dragoş Bucurenci) ş.a.m.d.] Regretatul pr. prof. Constantin Galeriu ar fi spus poate, referitor la cele de mai sus: „Sărmanul Lévi-Strauss, sărmanul Culianu…” Petre Ţuţea chiar a afirmat cu umor, de pe poziţia cuiva care ştie şi simte/trăieşte: „Biserica / Religia are nevoie de ştiinţă cum am eu acum nevoie de un guturai!” Pentru că, se pare, nu ştiinţa validează Tradiţia, ci vice versa. Să nu uităm că până mai „ieri” se considera (conform ştiinţei vremurilor respective!) că Pământul e plat, că se află în centrul sistemului solar, că nu pot cădea pietre din cer, că gramofonul e un truc de ventriloc (Academia Franceză!), că aparatele mai grele decât aerul nu pot zbura etc etc – rizibil. Dar, oare cum va fi privită ştiinţa de astăzi peste 500 de ani, sau chiar peste 100 de ani? Mintea (partea limitată, ca şi cea nelimitată) există şi în afara trupului, înainte de naştere şi după moarte. Şi există o Realitate care o face să funcţioneze aşa cum merge ea. Originea miturilor este şi în minte / Minte şi a minţii în Realitate. Din Sine (în sensul vedantic) apare totul. Ce este Sinele? ……. Iisus i-a răspuns lui Pilat prin Tăcere, iar maeştrii Zen au răspuns cu o lovitură de baston peste capul celui care întreba în continuare, în mod nerod. Cu deosebirea că Iisus era/este Dumnezeu, iar ei sunt „doar” nişte maeştri. Deci ce am mai putea spune? Oprind digresiunile, care pot deveni stufoase, dar pline de semnificaţii şi revenind la Dacia, să nu uităm: Tăbliţele de la Tărtăria (prima scriere de pe Terra), tăbliţele de la Sinaia, Codexul Rohonczi (şi Imnul Blahilor) etc Suficiente elemente pentru a ne pune serios pe gânduri, în sensul bun, al strămoşului nostru de la Hamangia. Pentru a considera prototipul lui Mulder din „X Files” ca fiind demn de a fi luat în consideraţie, mutatis mutandis. Capitolul 7 Nămăieşti, Cetăţuia, Corbii de Piatră – Studiu de teren ....... Mănăstirile Corbii de Piatră, Nămăieşti şi Cetăţuia lui Negru Vodă sunt cele trei aşezăminte monahale rupestre ce alcătuiesc un triunghi echilateral cu latura de 20 km. Prima se află în comuna Corbi, pe şoseaua Câmpulung-Domneşti, a doua la 10 km de Câmpulung Muscel, iar cea de a treia pe şoseaua Câmpulung-Târgovişte, în comuna Cetăţeni. Trei biserici rupestre. Nămăieşti, Cetăţuia (lângă Câmpulung Muscel) şi Corbii de Piatră (lângă Domneşti) sunt străvechi locuri de putere şi tămăduitoare (în sensul descris de Castaneda) din vremuri precreştine imemoriale (dacice şi predacice, mergând până la presupuşii pelasgi şi ipoteticele cicluri anterioare de civilizaţie). Folosite în scop ritualic magic şi religios de atunci şi până în zilele noastre. În toate aceste situri există ciudate inscripţii pe stânci şi în peşteri într-o scriere glifică nedescifrată, pictografic-ideografică-simbolică ale unei limbi necunoscute. Presupusa limbă dacică (sau poate şi mai vechi: presupusa limbă pelasgă), provenind probabil din scrierea Tărtăria. Având conexiuni poate cu legendara atlantă, cu limba lui Enoh (a oamenilor de dinainte de Babel), iar mergând şi mai adânc spre trecut: cu limba „una” a îngerilor şi cu Limba Originară Una a lui Dumnezeu (care continuă să vorbească şi astăzi din miezul oricărui lucru / fiinţe / fenomen, din miezul a tot ceea ce există. Deci şi din miezul oricărei limbi vii sau moarte. A se vedea şi ilustraţia „Sursa mit fig 07.jpg”). Vechimea lor pare să fie (după datări geologice şi geofizice) de minim 100 000 de ani, dar ar putea să fie încă de pe când Marea Thetis acoperea teritoriul Transilvaniei de azi. Nămăieşti (sat Nămăieşti, jud. Argeş; a se vedea şi ilustraţiile „Namaiesti.jpg” şi „MD Namaiesti.jpg”): Legende: Mănăstirea Nămăieşti Apostolul Andrei, coborind in pestera, cu gindul de a gasi acolo vreun preot pagin pe care sa-l intoarca la credinta, si negasind pe nimeni, a lasat in maruntaiele pamintului, ca semn al trecerii lui, icoana Maicii Domnului cu Pruncul. Iesind apoi, le-a spus insotitorilor sai: Nemo est! (adica in latina: Nu este nimeni!). Se pare ca de la aceasta exclamatie a Apostolului românilor dateaza denumirea de Namaiesti pina in zilele noastre. Manastirea Namaiesti, situata la 5 kilometri de Cimpulung Muscel, sub Coasta Schitului, la 833 de metri altitudine, adaposteste Icoana Facatoare de Minuni, care este totodata si cea mai scumpa icoana din Romania. Un exemplu viu ca, desacralizati, tratam minunile de linga noi ca pe niste aparitii stranii, curiozitati demne de Discovery, uitind ca semnele dumnezeiesti, minunile, sint mai presus de mintea si de puterea omeneasca. Desi nu se cunosc date exacte despre intemeierea bisericii care este in intregime sapata in stinca de miini necunoscute, istoricii o dateaza in prima jumatate a sec. al XVI-lea (1547). Legende transmise oral pomenesc si numele domnitorului Negru Voda, acelasi care a poruncit construirea manastirii din balada “Mesterul Manole”. Oricum, cea mai raspindita legenda sustine ca trei ciobani au ajuns cu oile pe stinca in care se afla astazi manastirea. Visul celor 3 ciobani Innoptind in aceste locuri, au avut toti trei acelasi vis: in dangat de clopot, fiecaruia dintre ei i s-a aratat un inger care i-a spus ca in acea stinca se afla o icoana zugravita dupa chipul adevarat al Maicii Domnului. Dimineata, si-au spus unul altuia visul avut, s-au infricosat si au hotarit sa se mute pe un versant alaturat. Visul s-a repetat in noaptea urmatoare, iar in a treia noapte li s-a aratat chiar Maica Domnului, care i-a dus la o stinca anume si le-a aratat intrarea in grota, spunindu-le sa faca un locas de inchinare acolo unde vor gasi icoana. Indiferent de legende, pe peretii bisericii se pot vedea picturi murale neindeminatic realizate, cu figuri de sfinti sterse. Interiorul este nepictat si adaposteste icoana Maicii Domnului facatoare de minuni. Icoana despre care se spune ca a fost gasita in stinca de cei trei ciobani se pare ca este una dintre cele mai vechi din toata crestinatatea. Traditia sustine ca este una dintre cele 12 icoane pictate de Sf. Apostol si Evanghelistul Luca la dorinta Maicii Domnului, care le-a facut cadou celor 12 Apostoli care urmau sa plece la propovaduirea Evangheliei. Pe aceste locuri, icoana a fost adusa de Sf. Apostol Andrei, care a propovaduit in Dobrogea si a plecat apoi spre Dacia Superioara, facind popas linga un templu inchinat zeului Zamolxes, unde a si lasat icoana. Minuni Icoana Facatoare de Minuni a fost ferecata in argint la 1798 de Enache Postelnicul, litografiata in 1871 de Maior Papazogeu, iar in 1913 sotia unui general din armata romana a inramat-o tot in argint. De-a lungul timpului, icoana a capatat o faima deosebita datorita minunilor pe care le-a savirsit. In timpul primului razboi mondial, biserica, staretia si o parte din chilii au luat foc din cauza bombelor cazute in zona. Dupa cum apare notat in arhiva manastirii, sergentul Ion Mustata a fost cel care a salvat Icoana Maicii Domnului, impreuna cu putine carti si odoare bisericesti. A marturisit mai tirziu ca s-a trudit o noapte intreaga sa stinga focul, dar spre dimineata flacarile s-au stins dintr-o data, cind au ajuns linga icoana. Din cauza timpului care a trecut peste ea, icoana incepuse sa se degradeze, asa ca oamenii vedeau in loc de chipul Maicii Domnului doar un lemn putrezit. Cele doua capete, al Maicii si al Pruncului, se mai puteau observa doar dupa forma ferecaturii. În anul 2004, printr-o minune dumnezeiasca, icoana a fost restaurata si si-a redobindit chipul pierdut. Un crestin român, stabilit in Anglia, trecind pe la sfinta icoana, a auzit de la o maica oftind - cu ochii la bijuteriile de aur pe care credinciosii le lasau drept multumire - dorinta de a vedea odata icoana imbracata in aur. Pe cheltuiala românului care a tinut sa ramina anonim, dupa restaurare la Monetaria Statului icoana a fost invelita cu 1,530 kilograme de aur, primind in acelasi timp de la credincios si pietre pretioase: rubine, zirconiu etc. Mai mult, bijuteriile depuse de-a lungul timpului la icoana de catre credinciosi au ramas manastirii pentru ca, dupa cum a spus binefacatorul anonim, “oricum sint ale Sfintei Fecioare”. Asa se face ca Sfinta Manastire Namaiesti adaposteste nu numai una dintre cele mai faimoase icoane din intreaga lume, dar si cea mai scumpa din Romania. Icoana este protejata cu un geam special si mai multe sisteme de securitate. Toti credinciosii, dar si oamenii bisericii sint convinsi ca a fost vorba de o minune pentru ca dupa restaurare s-a observat ca icoana seamana perfect cu litografia din 1871, realizata de Maior Papazogeu Icoana Facatoare de Minuni aflata in Manastirea Namaiesti Icoana Maicii Domnului (una din cele 12 pictate de Sf. Ap. Luca şi adusă la noi de Sf. Ap. Andrei) + izvor tămăduitor. Mereu 33 de măicuţe, nici mai mult, nici mai puţin. Referitor la Icoană: fie este chiar originalul, fie este o copie după un original aflat la Muntele Athos. Copie realizată după canoanele bisericeşti stricte: zugravul iconar a lucrat după post şi rugăciune spre a fi inspirat de Sus, iar la prepararea vopselurilor pentru pictarea copiei s-a folosit aghiazmă cu care în prealabil se spălase icoana originală (modelul-prototip) spre a se transfera astfel puterea din original şi asupra copiei. Orice încercare de restaurare a chipului (care practic nu se mai vedea deloc) de pe icoană, a eşuat până acum, pentru că, aşa cum spune legenda: „Nimeni dintre oamenii obişnuiţi nu poate picta Adevăratul Chip”, decât doar dacă Dumnezeu îi permite şi ghidează fiinţa. Referitor la toponimicul „Nămăieşti”, legenda actuală (Sf. Ap. Andrei vine şi spune: „Nu e nimeni aici.”…) este o formă modernă a unor posibile mituri mult mai vechi, dar transmiţând acelaşi mesaj profund din partea Sursei Divine aflate în Miezul oricărui lucru ori fiinţe. „Nu e nimeni” ar putea fi înţeles şi ca o exprimare metaforică a unor adevăruri profunde: - esenţa, substanţa-ţesătura Multiuniversului este Vidul / Mu (Zen) / Shunya (Yoga, Budismul indian) (Vidul Median Taoist sau vidul precuantic din care se nasc şi în care se întorc toate); - în miezul fiinţei mele se află Sinele – scânteia de Dumnezeire, Care e Existenţă Pură/Conştienţă/şi Beatitudine-Dragoste în acelaşi timp. La întrebarea fundamentală “Cine sunt eu?”, nu voi găsi un dumnezeiaş de serviciu, care se suprapune peste Dumnezeu, ci voi găsi pe copilul Său prin har, chiar pe El. („Cine este Dumnezeu, mare ca Dumnezeul nostru? Tu eşti Dumnezeu care faci minuni.”) Fiinţele care-şi află Sinele primesc darul de a se topi total, complet şi definitiv în Dumnezeu (şi, ori dispar de la faţa lumii în Lumină, fără a lăsa vreo urmă, ori rămân sub vechea înfăţişare, care e, acum, doar o mască a lui Dumnezeu). Ei sunt Acelaşi (măşti ale lui Dumnezeu, forme diferite pe care Şi le-a asumat, le-a îmbrăcat), jivanmuktas, eliberaţi în viaţă (cum au fost: Buddha Sakyamuni, Ramakrishna; Ramana ori Nisargadatta, şi poate Melchisedec, v. Biblie, Evrei VII-1,2,3,4... Buddha istoric, după iluminare a spus: “Eu nu (mai) sunt fiul mamei mele şi al tatălui meu. În definitiv, eu nu (mai) sunt cineva - o persoană, un ego, o individualitate.” Sărbătorit în calendarul creştin ortodox, pe 19 noiembrie, ca Sf. Ioasaf, printr-un sincretism creştino-budist a fost un om din sec. V î.Hr., care prin practica sa spirituală a primit dreptul de a se ridica spre Dumnezeu, iar Buddha Primordial, Tathagata – este divin, iar numele vine de la Tathata = “Aşa – itate, Ainsi, Çela” - ceea ce ne duce cu gândul la ce scrie pe aureola Mântuitorului: „Oωn” („Eu Sunt Cel/Ceea ce Este”, „Eu Sunt A Fi/Existenţa pură”; „Cel ce eşti şi mai înainte ai fost şi de-a pururea vei fi; Iisuse, bogăţia darurilor cea necheltuită, Te slăvim pe Tine Cela ce pretutindeni eşti.” – se spune în „Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos, Mântuitorul lumii”; „Sat, Chit, Ananda – Existenţă, Conştienţă, Beatitudine” = atributele lui Brahman/Atman din hinduism) - deci, ca origine, budismul se trage tot din Hristos, pe Care ei L-au perceput puţin diferit faţă de noi, din alt unghi, dar nu incorect pentru acele timpuri, cine poate susţine că-L cunoaşte complet?!). Putem să le primim spusele, căci sunt tot cuvintele Domnului Iisus Hristos, Care este dinainte de toţi vecii. Nu ne convine, zahărul e dulce, fie că-mi place/cred sau nu. Aşa a vrut Dumnezeu. Şi Meister Eckhart, Jacob Boehme, Angelus Silesius, Sf. Maxim Mărturisitorul şi mulţi alţii (chiar dacă n-au prea vorbit despre asta, fiind prea şocant pentru unii) s-au apropiat de această înţelegere; nici pe ei nu-i credem?! “De câte ori spun că Dumnezeu e aşa şi numai aşa, şi nu poate fi altfel, de tot atâtea ori îmi întorc faţa de la Dumnezeul cel Adevărat.” Cine poate avea tupeul să pretindă că-L cunoaşte? Dar, atenţie: iluminarea budistă şi eliberarea yoghină sunt infinit mai puţin decât Mântuirea creştină. Cine trece de la creştinism la alte religii, face o mare prostie. Invers (mai ales evreii), e un mare câştig, cu condiţia să nu fie forţat (v. Inchiziţia, Cruciadele, talibanii creştinişti etc) şi s-o facă din inimă. Toate religiile sunt căi care duc la acelaşi Dumnezeu, Îl descriu tot pe El, din perspective diferite. Deci e bine să fie respectate şi eventual studiate, nicidecum negate în bloc. - În Zen se spune: „Voi nu trăiţi în Realitate, ci în realitatea voastră! Dacă nu mai e cineva/ego, nu mai există durere şi suferinţă!” Acelaşi lucru îl spune şi ştiinţa actuală: nu percep realitatea direct, ci prin simţuri/minte (sinteză corticală, inputul informaţional fiind filtrat de prejudecăţile noastre înnăscute şi dobândite), deci percep cumva, de fapt: ceea ce cred eu despre lume, iar nu ceea ce este în realitate. - „Iisuse, Sufletul sufletului meu, întăreşte-mă pe mine a păzi toate poruncile Tale; Iisuse, frumuseţea mea cea închipuită întâi, a doua oară închipuieşte-mă pe mine.” – ni se spune în „Acatistul Domnului nostru Iisus Hristos, Mântuitorul lumii. - egoul nu există, este iluzoriu. Eu sunt Sinele, nu egoul, spune Ramana Maharishi (însă nu în sensul psihanalizei moderne). - Ulise întrebat de ciclop cine este, a răspuns: „Sunt Nimeni!” - Marele Anonim (Dumnezeul Nenumit) al lui Blaga. - „Nu e nimeni.” Ar putea fi înţeles şi ca: „Este Nimeni!” Numele Adevărat al lui Dumnezeu, format din reunirea tuturor numelor Sale parţiale cunoscute de toate fiinţele din toate timpurile şi locurile şi complet Dincolo de orice. Ca în povestea cu orbii şi elefantul, fiecare ştia-pipăia o părticică parţială din elefant, însă numai elefantul se cunoştea pe sine. Doar El Şi-l ştie şi îl poate pronunţa, Fiind acest MetaNume (Logosul/Verbul/Cuvântul/mantra OM). De aceea în „Tatăl nostru” se spune: „Sfinţească-se numele Tău!” Numele omenesc al lui Iisus Hristos (varianta din greaca veche), în aramaică ar fi „Jeshua/Jehoshua Mashiah”, cam departe de cum gândim noi despre El! Să ne amintim şi de povestirea lui J.L. Borges „Scriptura Zeului” din volumul „Aleph” (aflată în legătură cu o altă povestire: „Infernul I, 32” din volumul „Făuritorul”). Cu aztecul închis de conchistadorii spanioli, care descoperă MetaNumele înscris în orice, uitându-se la blana unui jaguar, prizonier şi el al aceloraşi cuceritori sângeroşi „creştini”. Din care cităm în continuare: „Să moară o dată cu mine taina înscrisă în lungul şir al tigrilor. Cel ce a întrezărit universul, cel ce a întrezărit arzătoarele rosturi ale universului nu se mai poate gândi la un om, la comunele-i bucurii sau dureri, chiar dacă acel om este el însuşi. Acel om a fost şi acum atare fapt a încetat de a mai avea vreo însemnătate. Ce însemnătate poate să mai aibă soarta celuilalt, ce însemnătate poate să mai aibă neamul celuilalt, dacă el, acum, este nimeni? De aceea nu rostesc formula, de aceea las ca zilele să mă dea încet uitării, abandonat în beznă.” Şi de povestirea „Cele 9 miliarde de Nume ale lui Dumnezeu” a lui Arthur C. Clarke, reluată de Louis Pauwels şi Jacques Bergier în „Dimineaţa magicienilor”, în care o mănăstire tibetană foloseşte un supercomputer spre a rula toate variantele numelor parţiale ale Divinităţii; reuşind, universul nu mai are rost şi se sfârşeşte. Cetăţuia (comuna Cetăţeni, jud. Argeş; a se vedea şi ilustraţiile „Cetatuia.jpg”): Icoana Maicii Domnului făcătoare de minuni de la Cetăţuia Istoric (din perspectiva oficială): “Mănăstirea Cetăţuia, cu hramul "Izvorul Tămăduirii" (vinerea după Paşti) este situată în com. Cetăţeni, jud. Argeş, la 20 km SE de Câmpulung şi 47 km N de Târgovişte; Este clădită pe vârful unei stânci şi atribuită de tradiţie sec. XIII-XIV (V. Draguţ, 1976); Biserica în stâncă, mică şi cu fragmente de pictură (sec. XIV?), a fost refăcută în 1859,1915-1916; în vecinătate, se află urme ale unei vetre de tip urban, cu două biserici databile din sec. XIII, factor activ în consolidarea voievodatului Ţării Româneşti. Mănăstirea este situată pe piscul unui munte la altitudinea de 881 m de la nivelul mării între Valea lui Coman, Valea Chiliilor şi apa Dâmboviţei, la 25 km S-E de Câmpulung pe şoseaua ce vine de la vechea cetate de scaun a Târgoviştei, ancestral drum de cărăuşie în Ţara Românească. Strămoşii noştri sunt înconjuraţi de o aură tainică în ceea ce priveşte creştinarea lor. În timp ce în alte locuri (M-ţii Buzăului de ex.) bisericile rupestre pot fi reconstituite doar prin presupuneri, având la bază puţine date materiale, există însă un grup de biserici rupestre care şi-au menţinut până azi funcţiile de Altar al Domnului situate într-un fel de triunghi tainic, într-o nişă ecologică ocrotitoare a obiceiurilor, datinilor şi tradiţiilor româneşti. Este vorba de zona Muscelului, iar bisericile rupestre în funcţiune sunt: Corbii de Piatră, Nămăeşti şi Cetăţuia Negru Vodă; zonă în care s-au găsit dovezi materiale certe care atestă că strămoşii noştri erau - aşa cum se spune adeseori - creştini înaintea creştinismului. De-a lungul timpului ca vechi locaş de cult ce a fost odată dacic iar acum creştin, a avut o existenţă sinusoidală, cunoscând atât perioade de maximă înflorire cât şi perioade adânci de pustiire şi distrugere. Locurile acestea pe lângă marea încărcătură religioasă pe care o au, conţin şi extrem de bogată încărcătură istorică, atât prin poziţia geografică cât şi prin marile personalităţi care şi-au pus amprenta aici printre care enumerăm pe : savantul şi omul politic persan Fazel ol Lah od-Din (1247-1318) care scrie în Djamiot Tevarikh (suma istoriilor) despre luptele tătarilor de pe teritoriile româneşti (Valagh); Paul din Alep etc. În acest locaş cu numele Cetăţuia lui Negru Vodă, îşi vor găsi refugiul la liniştea zidurilor şi laolaltă în rugăciune cu sihaştrii, Nicolae Alexandru Voievod, Ioan Radu Negru Voievod, Vladislav Vlaicu, Vlad Ţepeş, Mihai Viteazu, Matei Basarab la 1634, Constantin Şerban Vodă la 1658, Brâncoveanu Constantin - martirul - la 1690, din a cărui poruncă s-a pictat cel de al doilea strat în biserica din stâncă; Stolnicul Constantin Cantacuzino, la 1775; primul rege al României Carol I, ce a vizitat în câteva rânduri ruinele vechii cetăţi.] De schit s-au interesat numeroşi învăţaţi români, istorici, arheologi, oameni de cultură precum Nicolae Bălcescu, Al. Odobescu, Grigore Tocilescu, Nicolae Iorga, I.D.Ştefănescu, Dinu Rosetti, Traian Dorz, şi alţii. Frumoase note de călătorie ne-au fost transmise în timp de preotul şi scriitorul Grigore Pişculescu cunoscut cu numele de Gala Galaction: "Ne împresoară trecutul, ne împresoară umbrele celor ce îngenunchiau în Cetăţuie, ce tăiau calea şi viaţa inamicului intrat în valea aceasta. Ne împresoară gândurile, nesiguranţele şi temerile ceasului de faţă". Precum pasărea Phoenix renaşte din propria-i cenuşă, aşa şi Cetăţuia a scuturat praful trecutului, colbul timpului, reînflorind prin mireasma rugăciunilor ce se înalţă din nou. Senzaţia pe care o încerci în aceste locuri, chiar simplu trecător pe aici fiind, este de reculegere, de puritate, simţi că ai regăsit natura într-o stare parcă de început de veacuri. Viaţa de aici este aspră, dură precum stânca în care este săpată bisericuţa, numai cei cu adevărat plini de dăruire reuşind să rămână o viaţă întreagă, până la moartea fizică, stând în rugăciuni şi nevoinţe de tot felul. Tradiţia orală consemnează faptul că trei mari sihaştri ce au pustnicit aici au făcut un jurământ ce l-au lăsat ca regulă vieţuitorilor din Cetăţuia; "Şi legământ va fi, de rânduiala se va ţine, nimic nu va lipsi..." Din 1992 schitul a devenit mănăstire. Din anul 1993 aparţine de Episcopia Argeşului şi Muscelului, iar Prea Sfinţitul Episcop Calinic supraveghează mersul duhovnicesc şi administrativ al mânăstirii. Odată cu anul 1993 în mănăstire se începe o nouă perioadă de refacere pentru că lungile răstimpuri de părăsire şi ruinare, laicizarea, indiferenţa de viaţă religioasă şi cea faţă de vestigiile trecutului au condus la decăderea treptată a aşezământului. Pentru revitalizarea acestui vechi locaş de cult trebuie depuse eforturi deosebite atât materiale cât mai ales duhovniceşti. Libertatea recuperată în Decembrie 1989 - acum greşit înţeleasă de unii - face ca acele persoane ce vin la mănăstire să nu îşi dea seama de adevărata înălţime duhovnicească ce o reprezintă viaţa în rugăciune.” Aici se află Icoanele făcătoare de minuni ale Maicii Domnului (cele 2 : cea ortodoxă, de mai sus şi cea catolică) – Mănăstirea Cetăţuia + Peştera Moşului, Stânca Dorinţelor ş.a + Peştera Cuv. Ioanichie Schimonahul (sec. XVII) – Sihăstria “Valea Chiliilor” Muscel, jud. Argeş (loc tămăduitor pe versantul muntelui de la Mănăstirea Cetăţuia + Sfinţii: 40 de Mucenici de la Sevasta (prăznuiţi pe 9 martie), Sfinţi de la Măn. “Sf. Gherasim” din Pustia Iordanului, alţi Sfinţi (într-un crucifix) şi Cuvioşi de la Măn. Cetăţuia – Valea Chiliilor (necanonizaţi) – părticele din moaştele Sfinţilor se află într-o răcliţă din pronaos ce cuprinde şi Veşminte de moaşte ale unor Sfinţi de la Măn. “Sf. Teodosie cel Mare” din Pustia Iordanului şi un veşmânt al Sf. Împărătese Teodora a Bizanţului (prăznuită pe 11 februarie ?), tot acolo existând şi o raclă cu părticele din moaştele Cuv. Schimonah Ioanichie (sec. XVII, necanonizat, al cărui mormânt este în cimitirul mănăstirii) – aflate la Mănăstirea Cetăţuia + izvor tămăduitor din piatra stâncii din biserică, de la data Izvorului Tămăduirii până la Adormirea Maicii Domnului (15 august). Cetate ritualică sus, din vremea dinaintea lui Burebista, apărată jos de o cetate militară. Harta stelară cu cerul din preistorie pe o stâncă. Acoperită de construcţiile moderne (cei noi „distrug”, nu întâmplător, ce este vechi, pentru a face loc formelor noi de expresie a aceluiaşi mesaj mitic/magic/religios profund al Sursei Unice perene!) Paşii pe stâncă, despre care legenda modernă spune că aparţin lui Negru Vodă, Doamnei Clara şi fiicei lor (formă nouă a unor mituri străvechi precreştine). Să ne amintim şi de variantele mai vechi: - urmele ar fi putut fi produse prin înmuierea rocii cu o mixtură specială de plante (ca în presupusele tehnologii central şi sud-americane ale vechilor populaţii) sau au fost făcute pe vremea când stânca era nisip ud sau e vorba despre paşi ai unor persoane/fiinţe cu Putere (în ele) („May The Force be with you!” din Star Wars / Războiul Stelelor; Unica Putere Divină). - urma pasului Divinităţii: a Înălţării Mântuitorului [numit uneori în scrierile bisericeşti: Puterea şi Înţelepciunea lui Dumnezeu, similar Sf. Duh şi Maicii Domnului] [pasul Său imprimat pe stânca Muntelui Înălţării/Eleonului din Ţara Sfântă (există un mulaj în ghips al acestei urme la Biserica „Sf. Ilie – Gorgani / Izvor”, Str. Silfidelor 5, vizavi de Cişmigiu, Bucureşti), urma pasului Maicii Domnului de la mânăstirea lavră Poceaev din Ucraina (există o icoană a Sa la Biserica Rusă / a studenţilor din Pţa. Universităţii, Bucureşti) + deambularea-ocolirea ritualică a templului/bisericii/locului sfânt/muntelui sfânt (de ex: Mt Kailasha, timp de cca 3 ani, din 3 în 3 paşi făcându-se câte o metanie mare tibetană), în sens antiorar, la sărbători mari, la toate religiile majore (similitudinile existente între liturghia ortodoxă şi cea tibetană budistă-tantrică şi a altor religii, nu prin influenţă reciprocă, ci independent sau pentru că toate provin dintr-o Sursă comună, Miezul Sursă, sau/şi ciclurile anterioare de civilizaţie) şi pelerinajul ritualic pe rute ale Puterii (ex: Santiago de Compostella ori pelerinajele la locurile sfinte Israel, Grecia, Mt Athos, Rusia etc ale Patriarhiei Române, mersul în genunchi la Sanctuarul de la Fatima, parcurgerea labirinturilor iniţiatice de la Catedrala din Chartres etc) + pasul lui Vishnu, sub formă de pitic, în faţa demonului care cucerise universul şi care i-a dăruit, neştiind cine este, atâta spaţiu cât va cuprinde din trei paşi: din primii doi a cuprins tot universul, iar la al treilea Şi l-a pus pe capul demonului, care L-a recunoscut şi s-a închinat, primind iluminarea. + tot aşa cum Iisus a spus: „Fiul Omului nu are unde să-Şi pună capul.” (fiind neîncăput-infinit, doar Maica Domnului L-a putut cuprinde) + povestea Regelui Maimuţă din Wu Cheng En „Călătorie spre Soare-Apune” care se credea „cel mai tare din parcare” şi putea sări până la marginea lumii, dar când a sărit pe palma lui Buddha nu a putut să ajungă decât până la degetul al 4-lea, unde şi-a făcut nevoile ca să marcheze reuşita, crezând că ajunsese la coloanele de la marginea lumii (care erau de fapt degetele lui Buddha). De asemenea, în budism, sunt frecvente reprezentările Piciorului şi Mâinii aparţinând lui Buddha Primordial-Tathagata, în care fiecare părticică a tălpii/palmei reprezintă/corespunde/este un anume sector al multiuniversului/cosmosului. Similar în Vishnuism. A se vedea şi ilustraţiile: „Buddha hands.jpg” şi „Buddha feet.jpg”. - urmele legendare ale pasului Arhanghelului Mihail de la Colose (Frigia / Asia Mică, Turcia de azi) şi de la Monte Santangelo (Puglia, Italia). - urmele legendare ale mâinilor Arhanghelului Gavriil de pe stânca din Moscheea Domului Stâncii din Ierusalim (imprimate cu ocazia ridicării la ceruri a profetului Mahomed spre a primi invăţătură de la Allah). - urmele legendare ale pasului profetului Mahomed de pe stânca din Moscheea Domului Stâncii din Ierusalim (imprimate cu ocazia ridicării sale la ceruri spre a primi invăţătură, după ce a fost adus acolo de către Arhanghelul Gavriil şi îngerul-djin ElBurak – jumătate om şi jumătate animal). - obiceiul „papucilor Sfântului Spiridon” de la Biserica sa din Insula Corfu din Grecia, unde sunt moaştele Sfântului, încă din sec. IV. Veşmintele şi încălţămintea ce acoperă sfintele moaşte sunt înlocuite anual, iar cele vechi se taie în bucăţele mici care se împart credincioşilor. - pasul Sf. Ghelasie de la Râmeţ: la moartea sfântului paşii măgarului care îl purta s-au imprimat in piatra stâncii pe unde trecea în drum spre mânăstirea Râmeţ ca în ceară topită. - a se vedea şi consideraţiile expuse de Annick de Souzenelle în „Simbolismul corpului uman” referitor la semnificaţia „piciorului”. - pasul din Artele Marţiale ca Do, prin care, în urma „simplei păşiri” pe o lespede de granit groasă de cca. 30 cm, aceasta se crapă, pentru că este vorba de un pas plin de Putere. - mersul Zen - „mersul de Putere” pe care Don Juan i l-a arătat lui Castaneda - toate exerciţiile tradiţionale din disciplinele sapienţiale, care acţionează pe picior, stimulează înţelegerea conştientă sau măcar subconştientă a tuturor acestor lucruri. - civilizaţiile vechi sud+central americane aveau o tehnologie pierdută de a înmuia piatra, a o sculpta apoi, iar apoi a o resolidifica. - s-au descoperit urme de om singure sau în paralel cu urme de dinozauri, de pe vremea când stâncile actuale erau încă nisip, pe ţărm de mare sau curs de apă sau lac; poate la fel este şi la Cetăţuia, vechimea minimă estimată în acest caz: 100 000 ani. - în preistorie, picioare şi mâini ritualice: pictate, sculptate, impregnate ca în plastilină pe lut ori piatră, reprezentând: identitatea/semnătură magică; mână = releu fizic de contact conştient/subconştient (proiecţia mâinii pe homunculusul motor/senzitiv din cortexul cerebral e aproape cea mai mare); gândirea structurează limbajul şi invers, iar mâna/munca pe ambele – ipoteza evoluţionistă antropologică modernă, exprimată prima dată de… Sf. Maxim Mărturisitorul. - toate acestea au „degenerat” în urmele paşilor/mâinilor vedetelor de pe Bulevardul Faimei din Hollywood şi în jocurile copiilor de a-şi imprima mâinile şi paşii în cimentul moale. Peştera Moşului (loc de reculegere a lui Zamolxe însuşi sau oricum al unor călugări de tip therapeutos - „tristai polistai”/”zburători pe nori”, traco-daci, similari cu călugării Zen numiţi „nor şi apă”). Să facem legătura aici şi cu apariţiile teofanice/epifanice ale Celui Vechi de Zile – Dumnezeu Tatăl – Moş Crăciun (anul vechi, Una cu pruncul/Fiu Sfânt- Iisus, anul nou), fostul zeu Saturn-Cronos-Timpul, sau Shiva Distrugătorul care dansează pe un prunc, de la: Maglavit (vizionarul Petrache Lupu), Parepa-Ruşani, comuna Colceag, lângă Brăila (vizionara Maria Petre, 1935), Vladimireşti (vizionara Veronica Gurău); Valea Urubamba Peru – sculptură clar vizibilă; din toate timpurile şi religiile; mitul urban modern al „moşului din pădure” povestit în unităţile militare pe vremea lui Ceauşescu. Stânca Dorinţelor Toate poveştile/miturile cu cele 3 dorinţe puse peştişorului de aur/zânei/Maicii Domnului/Sfântului când treci pe sub racla lui (de ex. Sf. Grigorie Decapolitul, Mân. Bistriţa)/djinului din lampă sau sticlă (1001 Nopţi, Alladin) etc cu mai mult sau mai puţină înţelepciune. Cavalerul Trac basorelief pe stâncă. Şi urmele de degete înfipte în stâncă ca în plastilină. Să ne amintim de Zeul Care luptă contra răului din lume (v. capitolul Evoluţia mit pct. E?), care a dus la eroul/semizeu eventual luptător-războinic spiritual/al Luminii din orice religie (Sf creştini luptători, tolteci Castaneda, Coelho, Codexul Rohonczi/imnul blahilor, iniţiere militară etc), sublimarea luptei bine/rău în Binele Suprem care e Dincolo de ambele, le include şi transcende pe ambele (Tao Te King: Ceea ce numiţi binele, iată este răul şi viceversa! Sau la Origen: Apokatastasis, transformarea finală a răului şi binelui în Bine. Transmutarea patimilor din Patericul creştin-despătimirea. Tantra: Iadul este răul privit din cealaltă parte (din sens invers)! La fel în „Numele trandafirului” de Umberto Eco). Meşteşugul războiului eradicat/prezervat/transmutat din „Seniorii războiului” de Gerard Klein. Artele Marţiale ca Do-Cale: Care e Drumul? Însuşi cel pe care te afli acum, în această clipă! Gestionarea, folosirea energiei ei (care la bază e neutră, 0) violenţei animale (arhetipurile animale din noi: cocorul, tigrul, vulturul, dragonul călugăriţa, şarpele, maimuţa etc Măştile zoomorfe din obiceiurile populare româneşti.) pentru luptă: atac/apărare/evoluţie spirituală. Statuia Megalitică din pădure: om cu cap de taur pe un jilţ uriaş, în postură faraonică, şi cu tiară faraonică pe cap. Frapant de asemănător în unele dintre detaliile sale cu sculptura megalitică „Capul lui Cronos/Saturn” din Valea Urubamba, Peru. Puţul ritualic de 15 m din stânca cilindric, nu pentru apă, săpat ca şi cu o foreză. Numeroase şi ciudate Stânci, aproape megalitice pe pantele muntelui. Care la anumite ore/momente ale anului, din anumite unghiuri sunt: oameni tineri/bătrâni (dintre care unele sunt frapant similare, dar la o scară mult mai mică, cu sculptura megalitică „Capul lui Cronos/Saturn” din Valea Urubamba, Peru.), babuini, dinozauri etc foarte asemănătoare cu Babele, Sfinxul, Omul etc de la noi şi cu sculpturile megalitice de pe Podişul Marcahuasi din Peru (studiate, explorate de Daniel Ruzo) şi din Valea Urubamba Peru. Distrugeri voluntare şi ţintite (program din subconştient de distrugere-violenţă, tip Gingis Han, pentru a face loc noilor forme!), în cunoştinţă de cauză, de către „călugării” „creştini” actuali. Acoperite de construcţiile moderne (cei noi „distrug”, nu întâmplător ce este vechi, pentru a face loc formelor noi de expresie a aceluiaşi mesaj mitic/magic/religios profund al Sursei Unice perene!). Cu mortar pe stâncă, pe harta stelară etc , pentru „consolidare-conservare”. Corbii de Piatră (Sat Corbi, jud. Argeş; a se vedea şi ilustraţiile „Corbi.jpg”): Legende: Corbii de Piatră Legenda spune că “Acum şase veacuri şi mai bine, într-o zi de vară, o căruţă trasă de bivoli străbătea drumul dintre Curtea de Argeş şi Câmpulung. În căruţă se găsea Doamna Marghita, soţia lui Negru Vodă….”. Din echipaj făceau parte doi călăreţi, Muşat şi Dolofan, iar bivolii erau mânaţi de Mogoş. Întâmplarea face ca nişte tătari să-i surprindă pe călători pe drumul ce ducea spre satul numit “Valea Faorului”. Doamna ţării îi ademeneşte pe năvălitori cu o ploscă plină cu ţuică. Tătării sunt răpuşi de băutură şi cad buimaci în somn, timp în care cei patru români reuşesc să fugă. Muşat şi Dolofan pleacă căutând o potecă ferită din calea năvălitorilor, se înnămolesc şi se îneacă într-un lac de munte. De atunci piscul unde se afla lacul în care s-a înecat Marghita se numeşte Piscul Doamnei. Există variante le legendei care afirmă că Doamna Marghita s-a înecat în Râul Negru, ce se numeşte de atunci Râul Doamnei. Sau că “într-o bună dimineaţă, Dumnezeu ştie de ce, i se păru Doamnei că lupta dintre Negru Vodă şi tătari s-a sfârşit cu înfrângerea românilor, ba că şi Negru Vodă a fost răpus de tătari. D-aia ca să nu cadă vie în mâinile tătarilor, şi-a făcut cruce şi de-acolo de sus, din vârful Colţului, s-a aruncat doamna ţării, de s-a făcut până-n vale praf şi fărâme….”. Înainte de Hristos se găsea aici un lăcaş dacic, poate chiar cetatea Gezidava a regelui Dromichetes, după unii cercetători. Se mai caută şi astăzi ruinele ei acoperite de iarbă, sus, pe Plaiul de Mijloc. Iar săpăturile au scos la iveală unelte străvechi, resturi de oase, de arme. În faţa bisericii, pe platoul de piatră se văd încă treptele unui jertfelnic pe care preoţii urcau înaintea ritualului păgân, se păstrează până şi jgheabul de scurgere a sângelui….loc de sacrificii şi de rugă. La jgheaburi, cum îl numesc în continuare oamenii. Zestrea istorică a Corbilor de Piatră este Uriaşul. Legenda spune ca este unul dintre uriaşii antediluvieni. “Un geolog, însă, a afirmat că este vorba doar despre o formaţiune calcaroasă care a apărut în timp, iar nişte americani în trecere au luat o mostră de piatră pentru a o supune analizei de laborator”. Apropo de Potop: o altă legendă culeasă de Simion Florea Marian prin Muntenia, ne tălmăceşte chiar simbolul Corbilor de Piatră. Iată cum: “Noe trimiţând pe corb din corabie, acesta nu s-a înturnat fiindcă a dat de pământul roditor al Ţării Munteneşti, rămânând acolo, de la care corb a rămas chipul său drept marcă a ţări, între soare şi lună, care închipuiesc pe Sfinţii apostolic Petru şi Pavel…” – adică hramul principal al mănăstirii Corbii de Piatră. Pe locul fostului altar păgân, o altă Doamnă din familia Basarabilor ctitoreşte prin secolul XIV o biserică săpată în stâncă, alcătuită dintr-un naos dreptunghiular şi un altar cu două abside în formă de potcoavă, ce corespund locului unde se desfăşurau Sfintele Slujbe după ritualul ortodox şi catolic. Dorinţa doamnei Clara (cea de-a doua soţie a voievodului Nicolae Alexandru) de a impune catolicismul în Ţara Românească făcut-o celebră printre soţiile de domnitori români. Considerată o enigmă, biserica rupestra Corbii de Piatra încastrată in stâncă, ascunsa ca o peşteră in peretele muntelui, nu seamănă cu nimic: nici cu chiliile rupestre de la Bozioru, nici cu grota de la Namaieşti, cu nimic. Biserica păstreză incă părţi mari de pictura: Deisis, Bunavestire, Jertfa lui Avraam, Nasterea Domnului, Intimpinarea Domnului, Învierea lui Lazăr, Botezul Domnului, Schimbarea la Faţă, Înălţarea Domnului, Arhanghelul Mihail, Sfinţi Militari, Iisus Emanuil. Corbii de Piatra este singura biserica din România care are două altare funcţionale pe acelaşi naos. Capitolul 8 Concluzii Motto: Aşază-te în faţa faptelor ca un prunc şi fii pregătit să te lepezi de toate prejudecăţile. Urmează-ţi firea, indiferent unde şi în ce abisuri te-ar putea conduce, Căci altfel nu vei afla nimic. Thomas Henry Huxley Să scrii despre mituri este un lucru frumos, dar şi dificil. Este dificil de dat o definiţie a mitului care să fie acceptată de toţi savanţii şi care să fie în acelaşi timp accesibilă nespecialiştilor. Şi este aproape imposibil de găsit o singură definiţie susceptibilă să îmbrăţişeze toate tipurile şi toate funcţiunile mitului în toate societăţile arhaice şi tradiţionale. Mitul este o realitate culturală extrem de complexă care poate fi abordată şi interpretată în perspective multiple şi complementare. Acesta este unul din motivele pentru care am propus această abordare multidisciplinară a mitului. Miturile fac parte din fiinţa umană, dar şi din Univers. Oriunde s-ar afla omul, miturile vor exista deoarece ele sunt in strânsă legătură cu arhetipurile noastre colective. Şi chiar dacă vor dispărea urmele civilizaţiilor şi chiar dacă forma în care sunt prezentate miturile se va schima ele vor continua se se dezvăluie. Acest lucru este posibil deoarece mitul este o legătură, o punte între divin şi fiinţa umană. Prin mituri Dumnezeu vorbeşte omului-prin simboluri, prin arhitectura sacră, prin natura care ne înconjoară etc. Mitul îi aminteşte omului cine este cu adevărat şi care trebuie să fie scopul principal în această viaţă, şi anume, acela de a se întorce la sursa de la care a pornit în această călătorie a vieţii. Miturile ne ajută: - Să ne cunoaştem mai bine - Să găsim răspunsuri la întrebări fundamentale ale vieţii omului: Cine sunt, încotro merg, care este sensul vieţii, etc. - Să nu uităm trecutul omenirii care se menţine prezent prin basmele ce se transmit din generaţie în generaţie, prin rituri, prin filme, muzică etc. - Să ne păstrăm valorile culturale. - Să ne dăm seama ce reprezintă: naşterea, viaţă şi moarte şi viaţa dincolo de această viaţă. Mitul povesteşte o istorie sacră; el relatează un eveniment care a avut loc în timpul primordial, timpul fabulos al „începuturilor”. Mitul povesteşte cum, mulţumită isprăvilor fiinţelor supranaturale, o realitate s-a născut, fie că este vorba de a realitatea totală, Cosmosul, sau numai de un fragment: o insulă, o specie vegetală, o comportare umană, o instituţie. Oare ştiinţa face ordine în lume sau universul îşi dezvăluie ordinea? Miturile sunt poveşti adevărate (ale vieţilor noastre) – non fiction stories. Miturile = faţa „Atreyu / Fantazia” / lumea poveştilor-de dincolo, iar noi = faţa „Bastian” / lumea normală-de aici. Împreună formăm 1 Monedă a unei realităţi hipercomplexe. A se vedea „Poveste fără sfârşit” de Michael Ende. Trebuie să existe o relaţie vie şi personală a noastră cu nucleul fiinţei (cu Realitatea), iar nu doar una formală, teoretică-academică. Din aceste motive, dar nu numai, este necesar ca antropologia să se ocupe cu studiul miturilor, riturilor, legendelor, basmelor. Pentru că ele fac parte din noi, din societăţile în care trăim. Şi aşa cum ne trăim viaţa şi prin experienţa socială, putem spune că ne trăim viaţa şi în funcţie de cum şi cât ne cunoaştem miturile şi originile. Pentru a şti cine suntem trebuie să ne cunoaşte rădăcinile, iar rădăcinile le putem găsi într-un basm sau într-o legendă care s-a perpetuat şi-a schimbat poate forma, dar continuă să vorbească subconştientului nostru. Sunt locuri unde legendele sunt încă vii. Miturile pot fi descoperite sau redescoperite în orice clipa. Ele rămân în inima locurilor şi în inima oamenilor chiar dacă îşi schimbă forma de apariţie sau de prezentare. Lumea se schimbă de la o zi la alta şi în următorii ani probabil se vor descoperi lucruri uimitoare care vor dovedi că ceea ce unii numeau primitiv, în realitate depăşea cu mult tehnologia şi ştiinţa noastră de acum. Şi încă nu avem suficiente informaţii pentru a afirma cu tărie: „Acesta şi numai acesta este adevărul.”. Dar poate că „trăind” ceea ce o dată a fost mit vom descoperi mai multe despre noi înşine. Bibliografie generală Varianta informală Notă: ordinea nu este întotdeauna cea a importanţei. Filme: Religie: „Isus din Nazaret” (R: F. Zeffireli), „Patimile lui Hristos” (R: Mel Gibson), “Stigmata” (Regia: Rupert Wainwright, cu: Patricia Arquette, Gabriel Byrne), “Dogma” (Regia: Kevin Smith, Cu: Alanis Morisette, Ben Affleck, Matt Damon, Selma Hayek), „Orphée” (R.: Jean Cocteau), „Jesus Christ Superstar” (album de: Tom Rice şi Andrew Lloyd Webber, regia: Norman Jewison), “Jesus Christ Superstar 2000” (Regia: Gale Edwards, Nick Morris, cu: Jerome Pradon, Glenn Carter), “Ultima ispită a lui Christos” (R: Martin Scorsese), “Michael” (John Travolta), “Îngerul din L.A. - Îngerul păzitor – City of angels” (Regia: Brad Silberling, cu: Nicholas Cage, Meg Ryan), “Viaţa e minunată” ( SUA 1956, James Stuart), “Al 3-lea miracol” (Ed Harris, 1979), “Al 3-lea val” (Richard Chamberlain, Australia 1975), „Dead Man - William Blake the movie” (Regia: Jim Jarmuch, cu: Johnny Depp, Gary Farmer), „Iubita mea fantomă” (Patrick Swayze, Demi Moore), „5 prieteni în viaţa de apoi – The 5 people you meet in Heaven” (Regia: Lloyd Kramer, Scenariu: Mitch Albom, cu: Jon Voight), “Fantomă cu şofer – Fantome avec chauffeur” (cu: Phillippe Noiret), “Muntele Sacru” (Yodorowski), „Ioana D`Arc” (R.: Luc Beson, cu: Milla Jovowitch), „Numele Trandafirului” (Sean Connery), “Micul Buddha” (R.: B. Bertolucci, cu Keanu Reeves), “Thunderheart – Inimă de Tunet” (Val Kilmer), “Cammina, cammina” (Italia 1982, Regia: Ermanno Olmi, Cu: Alberto Fumagalli), “Il quarto re – Al 4-lea mag” (Italia 1998, Regia: Stefano Reali, Cu: Raoul Bova), “Flight of the Reindeer – Zbor de reni” (Regia: Ian Barry, Cu: Beau Bridges), “A 2-a şansă” (Regia: Frédéric Krivine, Cu: Julien Boisselier), “Unlikely Angel” (Regia: Michael Switzer, Cu: Dolly Parton), “Moarte clinică - Resurrection” (Regia: Daniel Petrie, cu: Ellen Burstyn, Sam Shepard), “Quo Vadis” (Cu: Robert Taylor, Deborah Kerr, Peter Ustinov), “Codul Da Vinci – The Da Vinci Code” (Regia: Ron Howard, cu: Tom Hanks, Audrey Tautou, după romanul lui Dan Brown), „Bab`Aziz / Bab`Aziz, prinţul care îşi contemplă sufletul” (Franţa-Germania-Anglia-Iran-Tunisia-Ungaria 2005, Regia: Nacer Khemir, cu: Parviz Shaminkhou, Maryam Hamid), “Requiem” (Regia: Hans-Christian Schmid, cu: Sandra Hueller, Burghart Klaussner, Imogen Kogge, Anna Blomeier), “Şi îngerii se îndrăgostesc – Made in Heaven” (Regia: Timothy Hutton, cu: Kelly McGillis, Maureen Stapleton), “Picat din cer – Holy man” (Regia: Stephen Herek, cu: Eddie Murphy, Jeff Goldblum), “Kundun” (Regia: Martin Scorsese, cu: Tenzin Thuthob Tsarong), “Miracolul Maldonado – The Maldonado Miracle” (Regia: Salma Hayek, cu: Peter Fonda, Mare Winningham, Ruben Blades, Eddy Martin) etc Natura realităţii: “Matrix 1-3” (Keanu Reeves), “Dark City” (Kiepher Sutherland), “Etajul 13” (SUA 1999, Regia: Josef Rusnak, cu: Armin Mueller-Stahl), “Scara lui Iacob – Jacob’s Ladder” (Regia: Adrian Lyne, cu: Tim Robbins), “Al 6-lea simţ” şi “The Kid” (Bruce Willis), “Phenomenon” (John Travolta), “Casa din cărţi de joc – House of cards” (Regia: Michael Lessac, cu: Kathleen Turner, Tommy Lee Jones), “Terenul de baseball-joc din vis – Field of dreams” (Regia: Phil Alden Robinson, cu: Kevin Costner, Ray Liotta), “Trezirea - Awakenings” (Regia: Paul Marshall, cu: Robert De Niro, Robin Williams), “Solaris”, “Oglinda”, “Călăuza”, “Sacrificiul” (Tarkovski), “Siberiada” (A. Koncealovski), “Omul care tunde iarba” (Pierce Brosnan), „Langolierii – The Langoliers” (După Stephen King, Regia: Tom Holland, cu: Patricia Wettig), “Puterea visurilor – Lathe of Heaven” (Regia: Philp Haas, cu: James Caan, Lukas Haas; după Ursula K. Le Guin), “American Beauty” (Kevin Spacey), “Nirvana” (Christopher Lambert), „Legenda lui Bagger Vance” (cu Will Smith, regia: Robert Redford), videoclipurile lui Peter Gabriel şi “Frozen Ray of Light” (Madonna), “Preţul libertăţii – A Price above Rubies” (SUA 1998, Renee Zellweger şi Julianna Marguilles), “Izvorul – Out of time” (Canada 2000, Cu: Mel Harris), “The Night Train to Kathmandu” (Regia: Robert Wiemer, Cu: Milla Jovovitch), „Samsara” (Miramax, Italia/Franţa/India 2001, Regia: Nalin Pan, Cu: Shawn Ku), “Spring, summer, fall, winter... and spring – Primăvara, vara, toamna, iarna... şi din nou primăvara” (Coreea de Sud/Germania 2003, Regia: Ki-duk Kim, Cu: Yeong-su Oh, Jae-kyeong Seo), “Culoarul morţii – The Green Mile” (Regia: Frank Darabont, cu: Tom Hanks, Michael Clarke Duncan), “Don Juan De Marco” (Regia: Jeremy Leven, cu: Johnny Depp, Marlon Brando, Faye Dunaway), “Forrest Gump” (Regia: Robert Zemeckis, cu: Tom Hanks, după un roman de Winston Groom), „Lost Room” (Scenariul: Christopher Leone, Laura Harkom, Paul Workman, regia: Peter Chomsky, cu: Peter Krause, Julianna Margulies), „The Wall” (filmul de 2 ore din 1982 al lui Pink Floyd), „Bee season” (Regia: David Siegel, cu: Richard Gere), „The Animatrix - The Final Flight of the Osiris” (d.a.), „In your dreams” (Regia: Gary Sinyor, cu: Dexter Fletcher), “Blueberry” (Regia: Jan Kounen, cu: Vincent Cassel, Juliette Lewis, Michael Madsen), “Wanted” (Angelina Jolie), “A.I. / Artificial Intelligence” etc Heroic Phantasy: “Stăpânul inelelor 1-3”, „Tărâmul magic-EarthSea” (după Ursula K. Le Guin, cu Isabela Rosellini, Shawn Ashmore, Danny Glover), “Cronicile din Narnia: Şifonierul, vrăjitoarea şi leul” (Walt Disney Production, după C.S. Lewis), “CrossWorlds - Între 2 lumi - Cristalul magic” şi “Domniţa şoim” (Rutger Hauer), “Highlander 1-3” şi “Mortal Kombatt 1, 2” (Christophe Lambert), “Merlin” (Sam Neill), „Conan barbarul 1-3”, “The Red Sonja – Sonia cea Roşie” (A. Schwarzenegger), “The Neverending Story 1-3” (Regia: Wolfgang Petersen, cu: Barret Oliver), “Indiana Jones - Seria” (Harrison Ford), “Zardoz”, “First Knight – King Arthur”, “Dragon Heart”, “Sword of the Valiant”, “Medecine Man” (Sean Connery), „Copacul Zânelor – Photographing Fairies” (HBO, Regia: Nick Willing, cu: Toby Stephens), „Tărâmul Magic – Călătorie fantastică – Călătoria Inorogului – Voyage of the Unicorn” (Regia: Philip Spink, cu: Beau Bridges), „Magica legendă a spiriduşilor – The Magical legend of the Leprechauns” (Regia: John Henderson, cu: Randy Quaid, Whoopi Goldberg), „1001 de Nopţi – Arabian Nights” (Hallmark, SUA 2000, Regia: Steve Barron, cu: Mili Avital), „Călătorie spre Vest – The Monkey King – The Lost Empire” (Hallmark, cu: Thomas Gibson, Bai Ling, Russell Wong), „Alice în Ţara Minunilor – Alice in Wonderland” (Whoopi Goldberg) şi „Alice in Ţara Oglinzii” (Hallmark, Regia: John Henderson, cu: Kate Bekinsale), „Crăiasa Zăpezii – The Snow Queen” (Hallmark, Regia: David Wu, cu: Bridget Fonda), „Lâna de Aur – Jason and The Argonauts” (Hallmark, Regia: Nick Willing, cu: Jason London), „Odiseea-Ulise” (Hallmark, cu: Armand Assante), „Albă ca Zăpada – Snow White” (Hallmark, Regia: Caroline Thompson, cu: Miranda Richardson, Kristin Kreuk), “Gulliver`s Travels” (Regia: Charles Sturridge, cu: Ted Danson), „Al 13-lea războinic” (Regia: John McTieran, cu: Antonio Banderas, Omar Sharif), “Excalibur” (Regia: John Boorman, cu: Nigel Terry, Nicol Williamson, Hellen Mirren), “Ceţurile din Avalon” (Juliana Margulies), Episoade din: “Tarzan”, “Xena”, “Hercule”, “Lumea pierdută a lui Conan Doyle – Arthur Conan Doyle`s Lost World” (Cu: Peter Mc Cauley, William Snow, Jennifer O`Dell, Rachel Blakely), „Beastmaster – Stăpânul fiarelor”, “Călătoriile lui Sinbad Marinarul”, “Căutătorii de comori / Relic hunter” (Tia Carrere), “Charmed / Farmece”, “Unitatea specială 2 – Special Unit 2” etc; “Al 10-lea Regat” (Regia: David Carson+Herbert Wise, cu: Kimberly Williams, Scott Cohen), “The last Unicorn” (d.a.), “Piraţii Apei Negre” (d.a.), “The Dark Crystal” (Regia: Frank Oz, cu: Jim Henson), “Lara Croft Tomb Raider 1” (Angelina Jolie), “Paznicul visurilor - Dreamkeeper” (poveştile amerindiene, Hallmark, cu: August Schellenberg, Simon Baker, Eddie Spears), “Jack şi vrejul de fasole – Jack and the beanstalk: The real story” (SUA 2001, Regia: Brian Henson, cu: Mia Sara, Matthew Modine, Vanessa Redgrave), “Legend” (Regia: Ridley Scott, cu: Tom Cruise), “Inelul Nibelungilor” (Regia: Uli Edel, cu: Benno Furmann, Kristanna Loken), „Dragoste de vrăjitoare - Un amour de sorcière” (Cu: Vanessa Paradis, Jeanne Moreau, Jean Reno), „Willow” (Regia: Ron Howard, cu: Val Kilmer), „Arthur et les minimoys” (Regia: Luc Besson), “Kull cuceritorul / Kull the conqueror” (cu Kevin Sorbo), “Dungeons and dragons”, “Comoara din spatele cărţilor 2 – The Librarian 2: Return to King Solomon’s Mines” (cu: Noah Wyle, Gabrielle Anwar), “Ella fermecata – Ella enchanted” (Regia: Tommy O’Haver, cu: Anne Hathaway), “Crăiasa Zăpezii: O poveste de iarnă” (cu: Chelsea Hobbs, Bridget Fonda), “Eragon” (cu: Garrett Hedlund), „Bridge to Terabithia” (după Katherine Paterson, regia: Gabor Csupo, cu: Josh Hutcherson, Anna Sophia Robb), “Fântâna Vieţii – The Fountain of Life” (Regia: Darren Aronofsky, cu: Hugh Jackman, Rachel Weisz), “Zâna Măseluţă”, “Labirintul lui Pan” (Regia: Guillermo del Toro, cu: Sergi Lopez, Ivana Baquero), “Grădina de la miezul nopţii – Tom’s midnight Garden” (Regia: Willard Carroll, cu: Anthony Way, Greta Scacchi), „Vrăjitoarele – The Witches” (Regia: Nicolas Roeg, cu: Anjelica Huston), “Femeia mării – The Seventh Stream” (Regia: John Gray, cu: Saffron Burrows, Scott Glenn), “Hocus Pocus” (Regia: Kenny Ortega, cu: Jason Marsden, Bette Midler, Sarah Jessica Parker), “Prietenul din adâncuri – Magic in the water” (Regia: Rick Stevenson, cu: Mark Harmon), “Piraţii din Caraibe” (seria veche şi cea nouă cu Johnny Depp), “Charlie şi fabrica de ciocolată – Charlie and the Chocolate Factory” (Regia: Tim Burton, cu: Johnny Depp), “Miss Potter” (Regia: Chris Noonan, cu: Renée Zellweger, Ewan McGregor), “Copacul fermecat – The Wishing Tree” (Regia: Ivan Passer, cu: Alfred Woodard, Helen Shaver, Blair Underwood), , “Fraţii Grimm – The Brothers Grimm” (Regia: Terry Gilliam, cu: Matt Damon, Heath Ledger, Lena Headey), “Beowulf” (Regia: Robert Zemeckis, cu: Angelina Jolie, Ray Winstone), “Busola de Aur - The Golden Compass” (Regia: Chris Weitz, cu: Nicole Kidman), „Epoca de gheaţă 1 şi 2” (d.a.), “Lady in the water” (Regia: M. Night Shyamalan, cu: Paul Giamatti, Bryce Dallas Howard) etc Arte Marţiale: “Sanjuro”, “Judo”, “Judo Saga”, “Harakiri”, “Rashomon”, “Cei 7 samurai”, “Ran”, “Macbeth”, “Dreams”, “Barbă Roşie”, “Ultimul samurai”, “Povestirile Lunii Palide după ploaie”, “Dersu Uzala” (R: A. Kurosawa, cu Toshiro Mifune), „Soarele roşu” (Cu: Charles Bronson, Toshiro Mifune, Alain Delon), “Hiena 1, 2”, “Maestrul beţiv 1, 2”, “Vulturul în umbra şarpelui” (seria clasică de arte marţiale cu Jackie Chan), “Enter the Dragon” (idem cu Bruce Lee), “Karate Kid 1-4” (Pat Morita), “Sport sângeros” (Jean Claude Van Damme), “Expertul” (Samo Loo), “Luptătorii din Valea Misterioasă”, “Lancea de Argint”, “Legenda unui luptător” (seria China şi Hong Kong), “Tigru şi Dragon – Crouching tiger, hidden dragon” (Regia: Ang Lee, cu: Michelle Yeoh, Zhang Ziyi, Chow Yun Fat), “Eroul” (Jet Li), “Casa săbiilor zburătoare – House of Flying Daggers” (China+Hong Kong 2004, Regia: Yimou Zhang, cu: Ziyi Zhang, Andy Lau, Takeshi Kaneshiro), “Spring, summer, fall, winter... and spring – Primăvara, vara, toamna, iarna... şi din nou primăvara” (Coreea de Sud/Germania 2003, Regia: Ki-duk Kim, Cu: Yeong-su Oh, Jae-kyeong Seo), “Shinobi – Războinici din umbră” (Japonia 2005, Regia: Ten Shimoyama, cu: Yukie Nakama, Tomoka Kurotani), “Azumi” (Japonia 2003, Regia: Ryuhei Kitamura, cu: Aya Ueto, Shun Oguri), “Războinicii cerului şi pământului – Tian di ying xiong” (China 2003, Regia: Ping He, cu: Kiichi Nakai, Xueqi Wang), “Curse of the Golden Flower” (Regia: Zhang Yimon, cu: Gong Li, Chow Yun Fat), “Ashura” (Regia: YojiroTakita, cu: Somegoro Ichikawa, Rie Miyazawa), “Fără teamă - Fearless” (cu: Jet Li, Shido Nakamura), “Zatôichi” (Regia: Takeshi Kitano, cu: Takeshi Kitano), “Legenda dragonului roşu – Hong Xiguan zhi Shaolin wu zu” (Regia: Jing Wong, cu: Jet Li), “Kung Fu Panda” (d.a.) etc S.F.: “Star Wars / Războiul stelelor - Seria” (Regia: George Lucas), “Oameni în negru 1,2” (Will Smith), „Insula Dr. Moreau” (Regia: John Frankenheimer, cu: Val Kilmer, Marlon Brando), “Al 5-lea element” (Regia: Luc Besson, cu: Milla Jovowitch), “Armata celor 12 maimuţe” (Bruce Willis), “Contact” (Jodie Foster), „Tommy knockers” (după Stephen King), „Back to the Future - Înapoi în viitor” (Regia: Robert Zemeckis, cu: Christopher Lloyd, Michael J. Fox), “Event Horizon” (Sam Neill), „Charlie Jade”, “Terminator 1-3”, “Total Rekall”, „Predator 1, 2 – (Danny Glover)” (Schwartzenneger), „Seria Alien” (cu: Sigourney Weaver), „Predator vs. Alien”, “Odiseea spaţială 1, 2”, „Total Recall 2070”, „Capcana de visuri – Dream catcher”, „Regii nisipurilor” (Beau Bridges), „Călătorie spre centrul Pământului” (Regia: George Miller, cu: Treat Williams, Jeremy London, Tushka Bergen), „The Infinite Worlds of H.G. Wells - Lumile lui H.G. Wells” (Hallmark; Regia: Robert Young, cu: Tom Ward), „Elektra”, „Cronicile lui Ridick”, „Krull”, „Planeta interzisă – Forbidden Planet” (SUA 1956, Regia: Fred Wilcox, cu: Walter Pidgeon, Leslie Nielsen, Anne Francis), „Culoarele timpului 1-3” (Jean Reno), “Poliţist temporal” (Jean Claude Van Damme), “Undeva, cândva” (Jane Seymour)”, Episoade din: “Dosarele X”, “La limita imposibilului-Beyond Reality”, “Zona Crepusculară”, “Călătorii în lumi paralele” (John Rhys-Davies, Jerry O`Connell), “Odyssey 5” (Regia: Manny Coto, cu: Peter Weller, Sebastian Roche, Christopher Gorham), “Andromeda” (Kevin Sorbo – S.F.), “Star Trek seriile + cinema”, “Războinicii stelari – Planeta Fiară” (d.a.), “Fiare Cibernetice – Beast Transformers” (d.a.), „Babylon 5”, „Terra 2”, „Lost in Space-Pierduţi în spaţiu”, „Lexx”, „Farscape - Pierdut în Univers” (Moira LeviathanStarship, John Crichton), (SUA/Australia, cu: Ben Browder, Claudia Black), „Cronici paranormale – Psi factor”, “Smallville” etc, „Seriile Stargate: Stargate Cinema 1-2, Stargate SG1, Stargate Atlantis”, “Mutant X”, “Nemuritorul” şi “Invazia E.T.” (Adrian Paul) etc , „Specii 1, 2”, “Regatul pierdut al lui Atlantis” (d.a.), “Final Fantasy-The Spirit Within - Spiritele ascunse” (d.a.; voci: Ming-Na Wen, Alec Baldwin), “Johnny Quest” (d.a.), “Pocahontas“ (d.a.; Duhul Naturii), “Regele Leu” (d.a.; Spiritul Impersonal), Aeon Flux” (d.a. şi filmul în Regia: Karyn Kusama, cu: Charlize Theron), “Planeta maimuţelor” (cele vechi şi cele noi), “Întâlnire de gradul 3”, “Hangar 19”, ”Battlefield Earth” (John Travolta şi cel cu Scott Bakula), “Cer întunecat – Dark Skies” (Scenariu: Bryce Zabel, cu: Eric Close, Megan Ward, J.T. Walsh), „Taken – Istoria după Steven Spielberg – Steven Spielberg presents Taken” (Regia: Breck Eisner şi Felix Enriquez Alcala, cu: Julie Benz, Steve Burton), „E.T.”, „A.I.”, „Războiul lumilor” (R.: Steven Spielberg), „Minority Report” (Tom Cruise), “X Men 1, 2”, „The Day after Tomorrow”, „Experimentul Philadelphia 1, 2” (Regia: Stephen Cornwell, cu: Brad Johnson), „The final countdown – USS Nimitz” (Regia: Don Taylor, cu: Kirk Douglas), “Unicul” (Jet Li), “Virus” (Jamie Lee Curtis), “Serenity” (Regia: Joss Whedon, cu: Nathan Fillion, Gina Torres), “Vocea morţii – White noise” (Regia: Geoffrey Sax, cu: Michael Keaton), “Flatliners” (Julia Roberts, Kevin Bacon), “Independence Day”, “Jurasic Park 1-3”, “Cocoon 1, 2” (Regia: Daniel Petrie, cu: Don Ameche), “Immortel Ad Vitam - Immortal” (Regia: Enki Bilal, Cu: Linda Hardy), “Vânătoare fatală – A sound of thunder” (Regia: Peter Hyams, Cu: Edward Burns, după Ray Bradbury), “Dreamcatcher – Talismanul visurilor” (Regia: Lawrence Kasdan, Cu: Morgan Freeman), “Wing Commander” (Regia: Chris Roberts, Cu: Freddie Prinze Jr.), “The 4400” (Scenariul: Scott Peters şi René Echevarria, Regia: Scott Peters, cu: Joel Gretsch etc), “K-Pax” (Regia: Iain Softley, cu: Kevin Spacey, Jeff Bridges), “Tunelul timpului” (Regia: Irvin Allen), “The Time Machine – Maşina timpului” (Regia: Simon Wells, cu: Guy Pearce, Samantha Mumba, Jeremy Irons), “Dr. Who” (Marea Britanie 2005, Regia: Keith Boak, Euros Lyn, Joe Ahearne, cu: Christopher Eccleston, Billie Piper), “Batman”, “Spider man”, “Copiii Tatălui / Children of men”, „Legături extraterestre - Communion” (Regia: Philippe Mora, cu: Christopher Walken), „Dincolo de trecut – Déja-vu” (Regia: Tony Scott, cu: Denzel Washington), „Misiune în Triunghiul Bermudelor” (cu: Sam Neill, Lou Diamond Phillips), „Pitch Black” (cu: Vin Diesel), „Johnny Mnemonic” (Regia: Robert Lango, cu: Keanu Reeves), „Abisul” (cu: Ed Harris), „Pi” (Regia: Darren Aronofsky, cu: Sean Gulette, Mark Margolis), „Below” (Regia: David Twohy, cu: Matthew Davis, Bruce Greenwood), „Ghost rider” (Regia: Mark Steven Johnson, cu: Nicholas Cage, Jon Voight), „Transformers” (Regia: Michael Bay, cu: Shia La Beouf, Megan Fox), “His dark materials: The Golden Compass” (Regia: Chris Weitz), “Sunshine” (Regia: Danny Boyle), “Portocala mecanică – A Clockwork Orange” (Regia: Stanley Kubrick, cu: Malcolm McDowell), “Waterworld” (Regia: Kevin Reynolds, cu: Kevin Kostner), “The last Mimzy” (Regia: Robert Shaye, cu: Chris O’Neil), „Sunshine” (Regia: Danny Boyle, cu: Chris Evans) , “Invasion” (Regia: Oliver Hirschbiegel, cu: Nicole Kidman), “Pulbere de stele - Stardust” (Regia: Matthew Vaughn, cu: Robert de Niro), “Magneto”, “Avatar”, “Wolverine”, “10 000 B.C.”, “The Spiderwick Chronicles”, “The Waterhorse”, “Casa de pe lac” (cu: Keanu Reeves, Sandra Bullock), , „10 000 B.C.” , “The Spiderwick Chronicles”, “Mutant chronicles”, “The Waterhouse”, “Casa de pe lac” (cu: Keanu Reeves, Sandra Bullock), “Eu, robotul – I, robot” (Regia: Alex Proyas, cu: Will Smith), “Next – Capcana viitorului” (Regia: Lee Tamahori, cu: Nicholas Cage, Julianne Moore, Jessica Biel), “Numărul 23 – The Number 23” (Regia: Joel Schumacher, cu: Jim Carrey, Virginia Madsen, Logan Merman), “Resident evil: Extinction” (cu: Milla Jovovich), “Earth: Final Conflict” (serialul 1997-2002; regia: Gene şi Majel Roddenberry, cu: Kevin Kilner, Robert Leeshock, Lisa Howard, Von Flores, Leni Parker), “Battlestar Galactica”, “Next” (cu: Nicolas Cage), “Premonition” (cu: Sandra Bullock), „Silencers - Invadatorii” (cu: Jack Scalia), „Dark breed” (cu: Jack Scalia), “Southland tales” (Regia: Richard Kelly, cu: Sarah Michelle Gellar), „Torus 2: Epoch: Evolution” (Regia: Ian Watson, cu: David Keith, Billy Dee Williams, Brian Thompson, Angel Boris Reed), „Torus” (Regia: Matt Codd, cu: David Keith), “The man from Earth” (Regia: Richard Schenkman, cu: John Billingslay), “The Butterfly Effect – Zbor de fluture” (Regia: Eric Bress, J. Mackye Gruber, cu: Ashton Kutcher, Amy Smart ), [“2012: The War for Souls”, “The Surrogates”, “Interstellar”, “Battle Angel”, “Rendezvous with Rama”, “Avatar”, “Land of the Lost”], “Jumper – Oriunde, oricând” (Regia: Doug Liman, cu: Hayden Christensen), “Afterworld” (d.a.), “City of Ember – Oraşul din adâncuri” (Regia: Gil Kenen, cu: Bill Murray, Saoirse Ronan), “Das Jesus video - Relicva”, “The fall” (Regia: Tarsem Singh, cu: Lee Pace, Justine Waddell), “Max Payne” (Regia: John Moore, cu: Mark Wahlberg, Beau Bridges), “Control total – Control factor” (Regia: Nelson Mc Cormick, cu: Adam Baldwin, Elisabeth Berkley) etc Apocaliptic-Escatologice: “A 7-a pecete” (Demi Moore), „Apocalipsa” (Schwartzenneger), „Misiune in Ţara Sfântă – The Body” (cu: Antonio Banderas, după romanul lui Richard Sapir) / în legătură şi cu documentarul “Mormântul pierdut al lui Isus” [???] de pe Discovery (Regia: James Cameron, realizator: Simcha Jacobovich, referitor la descoperirea arheologului evreu Amos Kloner din 1980), „Constantine” (Keanu Reeves), “Armata îngerilor 1-3” („God`s Army – The Prophecy 1, 2”, Regia 1: Gregory Widen, Regia 2: Greg Spence, cu: Christopher Walken), „Codul Omega 1-3” („Omega Code”, cu Michael York, „Meghiddo” şi „Judecata - Judgement”, Regia: Andre Van Heerden, cu: Corbin Bernsen, Nick Mancuso), „Fie copilul binecuvântat!” (Kim Basinger), „Copilul de aur” (Eddy Murphy), „Scandal în Cartierul Chinezesc - Big trouble in Little China” (Regia: John Carpenter, cu: Kurt Russell), „Virus mortal – The Stand” (cu: Gary Sinise, Rob Lowe, după Stephen King), Episoade din: “Millenium” etc, “Nostradamus – S.F.” (SUA/Canada 2000, Regia: Tibor Takaks, Cu: Rob Estes, Joely Fisher, Gene Davis), “Nostradamus” (Regia: Roger Christian, cu: Tchéky Karyo, Rutger Hauer, Amanda Plummer), “Apocalypto” (Regia: Mel Gibson), „Revelations – The End is here” (Scenariu: David Seltzer, Regia: David Semel, cu: Bill Pulmann, Mark Rendall, John Rhys-Davies), “Hellboy” şi “Hellboy 2: The Golden Army” (Regia: Guillermo del Toro, cu: Ron Perlman, Selma Blair), “Unde vei fi poimâine – The Day Aftertomorrow” (Regia: Roland Emmerich, cu: Dennis Quaid, Emmy Rossum), “I am legend” (cu: Will Smith), “Monstruos - Cloverfield”, “The day the Earth stood still” (cu: Keanu Reeves), “The Happening - Întâmplarea” (Regia: M. Night Shyamalan, cu: Mark Wahlberg, Zooey Deschanel), “Children of men” „Watchmen” etc Horror educativ: „Creatorii de coşmaruri – In the mouth of madness” (R.: John Carpenter, cu Sam Neill), „Enigma vrăjitoarei” (Cu: Dennis Hopper=H.P. Lovecraft), „Şarpele şi Curcubeul” (Regia: Wes Craven, cu: Bill Pullman), „Mr. Frost”, “Musca 1, 2”, „Hideaway - Criminalul satanist” (Regia: Brett Leonard, după Dean R. Koontz), “Holy Man” (+ Eddie Murphy), “Buckaroo Banzai” (Jeff Goldblum), “Pact cu diavolul” (Keanu Reeves), „Beetlejuice”, „Poltergeist 1-3” (cu: Jo Beth Williams), “Poltergeist: The Legacy” (Scenariu: Richard Barton Lewis, cu: Derek de Lint, Martin Cummins, Helen Shaver), “Pluta Meduzei” (R. Burton), “Coşmar pe Elm Street 1-6” (Wes Craven), „Spawn” (Regia: Mark A.Z. Dippe, cu: Michael Jai White, Jason Wynn şi cel d.a.), „Arma dreptăţii”, “Mumia 1, 2” (Brendan Fraser), „Regele scorpion” (Regia: Chuck Russell, cu: Wayne Johnson), “Fantoma de la Luvru” (Sophie Marceau), “It”, “Furtuna secolului – Storm of the century”, “Shining” (după Stephen King), „Vidoq” (Gerard Depardieu), “Snow White – A tale of terror” (cu: Sigourney Weaver), „Ghostbusters – Vânătorii de fantome 1, 2” (Sigourney Weaver), „Profeţiile omului molie – The mothman prophecies” (Regia: Mark Pellington, Cu: Richard Gere, după romanul omonim al lui John Keel), “The Relic” (Regia: Peter Hyams, Cu: Penelope Ann Miller), “The Caveman`s Valentine – Profetul din grotă” (Regia: Kasi Lemmons, Cu: Samuel L. Jackson), “Suflete pierdute în Atlantida – Hearts in Atlantis” (Regia: Scott Hicks, cu: Anthony Hopkins), “Haunting Sarah – Viziunile lui Sarah” (Regia: Ralph Hemecker, cu: Kim Raver), „Pars vite et reviens tard” (Regia: Régis Wargnier, cu: José Garcia), „Destinaţie finală – Final destination 1-3” (regia: David R. Ellis, cu: Ali Larter, A.J. Cook, Michael Landes) etc Documentare: ”Enigmatica Terra” (documentare Monica Lenoş pe TVR 2), Documentarele lui Paul Barbă Neagră (după opera lui M. Eliade), Documentarele de pe Discovery Channel: despre Atlantida făcute de David Wickham , prezentator Graham Hancock: „Quest for lost civilisations”, “Potopul”, Egipt („Totul despre piramide”, „Piramide, mumii, morminte”, „Ghidul piramidelor”, „Egipteni celebri” etc), „Misterul mumiei tibetane”, „Misterul mumiei negre/copilului negru”, cele despre constelaţiile incaşe (“War against time”), cele despre fluviul Congo, cele despre Shaolin, Petra, indienii pueblo – Canionul Chaco, sacrificiile umane şi canibalism, „Barbarii lui Terry Jones” (episodul „Ce nu au spus romanii” etc), „Păgânii”, „Celţii”, „Vikingii” (de ex.: „Sângele vikingilor”, proiect de analiză ADN al prof. David Goldstein), civilizaţia minoică şi cea miceniană – „Apocalipse ale antichităţii – Insula Santorini-Thera”, „Un nou Pompei”, descoperirea Troiei, Elena din Troia, „Templul pierdut al zeilor - Herakleopolis”, „Preotese războinice”, “Amazoanele”, „Mumiile albe din China”, „Mumiile din Canare”, „În căutarea Văii Pierdute Shangri La” (în legătură şi cu documentarul „Regatul tibetan Gugé/Tsaparang [200 – 1630 e.n.]” de pe France 5 din 2006), „Regele Midas”, civilizaţia moche-mohica, populaţiile nord, sud şi central americane (chacopaya/chachapoya, civilizaţia Misissipi, pueblo, anasazi, inca, azteci, tolteci, olmeci, moche etc), „Peştera craniilor strălucitoare / Honduras”, civilizaţiile şi migraţiile polineziene, cosmologie-astrofizică, inversarea polilor Terrei, schimbările climatice, formarea continentelor, oceanic belt-curentul oceanic global, cercetări etnogenetice şi lingvistice (de ex.: limbile şi scrierea pe Terra, „Arhivele Turnului Babel / Archives of Babel”, „Genographic Project” - lucrările dr. Spencer Wells cu markeri genetici, poporul lemba, cromozomul Y cohanit, „Misterele ADN-ului”, „Adam-ul genetic primordial”, „Eva genetică primordială” ş.a.), istoria evoluţiei omului, paleontologie, formarea Terrei, geologie, geofizică, paleontologie, biologie, exobiologie, ultimele descoperiri medicale (genetică, durata vieţii, culturi de organe în laborator, memoria conţinută în transplanturi, secvenţele de deconectare a creierului în timpul morţii, viaţa de “după”, parapsihologie, tratarea orbirii, surzeniei, maladiei Parkinson, transplanturi/incl. transplantul de cap, funcţionarea creierului şi a organelor de simţ etc), “Ultimele voci din Paradis-Siva Pacifica, Ins. Solomon”, „Muzica mistică a Islamului”, mumiile Shingon (“Cei care s-au mumificat singuri”), „Misterul mumiei tibetane”, “Oracolele Zeiţei Gaia, Cumae, Baia, din Grecia Antică – Coborâre în iad”, “Stigmatizaţii”, vindecări miraculoase, „Life after death”, „Îngerii”, “Uriaşii”, “Chivotul”, “Lancea sfântă”, “Graalul”, „Cei 3 Magi”, „Arca lui Noe de pe Muntele Ararat”, „Grădina Edenului din Munţii Zagros/Iran”, “Sf. Pavel vs. Sf. Iacob – biografie alternativă a lui Iisus / Jesus the Real Man”, „Isus”, “Sf. Ap. Iacob, fratele lui Iisus - osuarul”, Moise – „Cine a fost Moise”, „Codul Da Vinci” – realizator Rudy Bednar şi cel prezentat de Tony Robinson, „Area 51”, „Moon landing, faked”, „Cercurile din lanuri”, „Cele mai ciudate poveşti cu OZN-uri din lume: Adevărul despre Roswell; Întâlnirile de gradul 3; Marea conspiraţie ET; ET au construit piramidele; Vampirii ET etc”, „Istorii neelucidate: Marele cutremur de la San Francisco”, „Călătorii la capătul Pământului – Etiopia / Crăciunul-Timkat la copţi”, „Călătorii la capătul Pământului – Iran / Adoratorii Focului-Luminii”, „Călătorii la capătul Pământului – Australia”, mumiile din Insulele Aleutine (Alaska), „Planeta Albastră”, „Planeta Sălbatică”, „Uluitoarea planetă Pământ”, „Extreme” (căldura, frigul, ploaia ş.a.m.d.) etc; Documentarele de pe National Geographic: “În căutarea Potopului Biblic – Ron Ballard”, „Redescoperind Stonehenge-ul”, „Codul Da Vinci”, „Evanghelia lui Iuda”, „Biblia secretă”, „Coranul” (realiz. Anthony Thomas; + Christoph Luxenberg), „În căutarea Văii Pierdute Shangri La”, „Expediţia nazistă în Tibet”, “Shaolin”, “Tabu”, “Evoluţia vieţii pe Terra”, „Planeta la control – Ciocnirea continentelor”, cele despre artele marţiale ale lui Josette Normandeau, „Geniul vikingilor”, „Lumina de la capătul Pământului – Light at the Edge of the World, episodul: Natura / Structura minţii” (realizatori: dr. antropologie şi etnobotanică Wade Davis + scriitor Matthieu Ricard, regizor: Andrew Gregg, imagine: Michael Wood); Documentarul BBC 1996 „Craniile de cristal – Mt. Alban”, „Nebra Disc”; Documentarele de pe Viasat History (Discovery): „Adevăratul chip al Sf. Nicolae/Moş Crăciun”, „Regina din Saaba”, „Organizaţia Opus Dei şi Codul da Vinci”, „Viaţa şi vremurile Papei Ioan-Paul al II-lea”, „Ratzinger, un papa hotarit”, „Conspiraţii sub lupă: Moartea Papei Ioan-Paul I”, „Viaţa şi vremurile Fridei Kahlo”, „Newton ereticul”, „Mituri şi eroi: Regina din Saaba / Lâna de aur / Shangri La etc”; Documentarele de pe Animal Planet: “Animal X”, etologie şi inteligenţă animală (ciori, papagali, maimuţe, delfini, balene etc); Documentarele despre Tibet, Zen, Budism ale lui Arnaud Desjardins, Documentarul „Descoperirea Cetăţii cu Totul de Aur – Berenice PanChrisya” (de către fraţii Castiglioni), Documentarul „Misterele de la Rennes le Chateau” al lui Georges Combe, documentarul „Dezlegarea Codului Da Vinci” făcut de Disinformation Company Ltd. (sic!), Documentarul de pe TV5 / France 3 „C’est n’est pas de la magie: episodul Istoria Universului” etc Diverse: „Câteva zile din viaţa lui Oblomov” (Regia: Nikita Mihalkov, cu: Oleg Tabakov), „Drumul spre Wellville” (Anthony Hopkins), „Amélie – Le fabuleux destin d`Amélie Poulain” (Regia: Jean-Pierre Jeunet, Cu: Audrey Tautou), „Sirena îndrăgostită - Splash” (Regia: Ron Howard, cu: Tom Hanks, Daryl Hannah) etc Muzică: Klaus Schulze – “Time Wind”, “Body love”, Vanghelis – “Spirala”, “Heaven and hell” etc., Kitaro – “Kojiki” etc., Ravi Shankar – “Ragas” etc. (sitar), Enya – “The memory of trees” etc., Jean Michel Jarre – “Oxigene 1-6”, “Magnetic fields” etc., J. S. Bach, preclasici (Vivaldi, Scarlatti etc.), Ceaikovski, Rahmaninov, Prokofiev, Grieg, Chopin, Muzică bisericească ortodoxă rusă, Eurythmics, Sting, Bee Gees, Scorpions, Chris Rea, Queen, Sinead O`Connor, Beatles, Simon & Garfunkel, Emerson Lake & Palmer, Police, Genesis, The Carpenters, Fleetwood Mac, Phil Collins etc. Cărţi: „Biblia”, „Evanghelia lui Toma”, „Vieţile Sfinţilor”, „Proloagele”, „Patericul” (Egiptean, Pecerskăi, al Muntelui Athos, Tebaidei Nordului / Nordului Rusiei, Lavrei peşterilor de la Kiev etc), ”Matericul”, ”Limonariul”, ”Viaţa şi Minunile Maicii Domnului”, „Everghetinosul”, ”Cartea de Rugăciuni”, ”Filocaliile”, ”Acatistierul”, ”Psaltirea”, ”Evangheliile apocrife”, ”Cartea lui Enoh”, ”Textele eseniene şi gnostice” (”Manuscrisele de la Marea Moartă şi Qumran”, vezi de ex.: Elaine Pagels), ”Bhagavad Gita”, ”S(h)rimat Bhagavatam”, ”Coranul”, ”Vedele”, ”Upanişadele”, ”Puranele”, ”Aranyakas”, ”Tantras”, Lao Tzî – “Tao Te King 1, 2”, Ramakrishna, Ramana Maharishi, Nisargadatta Maharaj, Ranjit Maharaj, Poonja, Patanjali – “Yoga Sutra”, („Goraknashataka”, „Shivasamhita”, „Hathayogapradipika”, „Gherandasamhita”), Lie Tzî, Chuang Tzî, „I King”-ul, spusele directe şi neprelucrate ale sfinţilor şi maeştrilor Tradiţiei (şi de privit fotografiile ori icoanele lor, zilnic): creştini ortodocşi şi catolici, hinduşi, shivaiţi, vishnuiţi, jainişti, tibetani, yoghini (de diverse religii), budişti, chinezi şi japonezi Ch`an-Zen, taoişti şi shinto, islamici, sufiţi, ai tradiţiei iudaice clasice (”Zoharul”, ”Cabala”, povestiri hasidice etc), nativi nord-americani, ai tradiţiei central şi sud-americane, ai tradiţiei aborigene australiene, şamani siberieni, eschimoşi, basmele, poveştile şi miturile nemuritoare, precum şi folclorul (pentru români de ex.: Marcel Olinescu, Tudor Pamfile, Ioan Fl. Marian etc) tuturor popoarelor etc (Ramakrishna: “Toate tradiţiile sânt căi care duc la Dumnezeu, dar nu sânt Dumnezeu”). De ex.: Meister Eckhart, Jacob Boehme, Angelus Silesius – „Călătorul heruvic” etc, Jan van Ruysbroeck – „Podoaba nunţii spirituale” etc, Jacob Loerber, Anna Katherina Emmerich, Emanuel Swedenborg, „Imitatio Christi”, „Pelerinul rus”, Taisen Deshimaru – ”Zen” (“Zen şi Artele Marţiale”, “Satori, mari maeştri Zen” etc), Bodhidharma, Hui Neng, Hyakujo, Obaku, Tozan, Sozan, Nyojo, Dogen, Ryokan, Basho, Takuan, Sosan, Ekai Mumon, Kodo Sawaki, Morihei Ueshiba – AikiDo („Arta Păcii” etc), Gigin Funakoshi – KarateDo („Calea mea în viaţă” etc), Jigoro Kano, Musashi Myamoto – „Tratatul celor 5 cercuri”, „Bushido”, Sun Tzî – „Arta războiului 1, 2”, Texte budiste (”Canonul Pali”, ”Tripitaka”, ”Sutrele Budiste”, ”Dhammapada” etc), Milarepa, Marpa, Naropa, Tilopa, Dattatreya, Siddharameswar, Jnaneswar, Shantideva, Ma Ananda Mayi (de ex.: Melita Maschmann – „Întâlnind Beatitudinea: O călătorie cu Ma Ananda Mayi”), Swami Shivananda Saraswati, Shri Aurobindo (şi Mirra Alfassa – Mama de la Pondichery: de ex.: Satprem – „Mama şi Materialismul Divin”, „Mama şi Specia Nouă”, „Mama şi Mutaţia Morţii”, „Mintea celulelor” etc), Shri Yukteshwar, Swami Yogananda – “Autobiografia unui yoghin”, Kshemaraja, Shankaracharya, Nagarjuna, Ramdas, Abhinavagupta, Lalla, Uptaladeva, Tsonghapa, Gopi Krishna („The awakening of Kundalini” etc), „Samkhya Karika”, red. W.Y. Evans Wentz - „Yoga tibetană şi doctrinele secrete” etc, Hermes Trismegistus (Zeul Thot) – „Tablele de Smarald” ş.a., „Popol Vuh - Cartea Maya a zorilor vieţii”, Rumi, Ibn Arabi, Hafiz, Khalil Gibran, Ommar Khayam, Hazrat Inayat Khan, Kabir etc, “Bardo-Cartea Tibetană a Morţilor”, Sogyal Rinpoche – „Cartea tibetană a vieţii şi a morţii”, “Cartea Egipteană a Morţilor”, Ion Ghinoiu – (“Cartea Românească a morţilor”, „Lumea de aici, lumea de dincolo: ipostaze româneşti ale nemuririi”, „Obiceiuri populare de peste an: Dicţionar”, „Panteonul românesc: Dicţionar”, „Sărbători şi obiceiuri româneşti”, „Vârstele timpului”, „Popasuri etnografice româneşti” etc), Sf. Vasile cel Nou – „Înfricoşatele vămi ale văzduhului şi dreapta judecată a lui Dumnezeu”, dr. Raymond Moody – “Viaţa după viaţă 1-3” etc, dr. Elisabeth Kübler-Ross – („On Death & Dying”, “Death: The Final Stage of Growth”, “Remember The Secret”, “Unfolding the Wings of Love”, “Longing to Go Back Home”, “Why Are We Here” etc), Francois Brune – “Morţii ne vorbesc”, Peter şi Mary Harrison – “Viaţa înainte de naştere”, Jim B. Tucker – „Viaţa înainte de viaţă = Life before life”, Camille Flammarion – (“Viaţa după moarte”, „La mort et son mystere” etc), Patrice Van Eersel – “Izvorul Negru”, Cristian Bădiliţă – „Călugărul şi moartea”, Jan Van Helsing – „Omul negru a venit”, dr. Ian Stevenson - („Twenty Cases Suggestive of reincarnation” Twenty Cases Suggestive of Reincarnation. 1966. (2nd rev. ed. 1980), “Children Who Remember Previous Lives. A Quest of Reincarnation. 2001.”, „European Cases of the Reincarnation Type. 2003”), Robert Monroe - („Journeys Out of the Body”, “Far Journeys”, “The Ultimate Journey”), Scott Rogo – („In Search of the Unknown”, „Miracles: A Parascientific Inquiry into Wondrous Phenomena”, „The Search for Yesterday” etc), dr. Kenneth Ring – („Life at Death”, “Heading Toward Omega”, “The Omega Project”, “Mindsight and Lessons from the Light” etc), Johannes Greber – „Comunicarea cu spiritele bune ale lui Dumnezeu”, Alan Kardec – („Cartea spiritelor”, „Cartea mediumurilor”, „Biblia după spiritism” etc), M. Valtora – „L`Evangile tel qu`il m`a été révélé”, Jean Prieur – „Les temoins de l`invisible” etc, Guy Ritchie – „Retour de l`au dela”, J. Guesné – „Le Grand Passage”, Pierre Monnier – „Lettres de Pierre”, Rolland de Jouvenel, Gitta Mallasz – „Dialogurile cu îngerul”, Timothy Wyllie – („Dolphins, Telepathy & Underwater Birthing”, „Dolphins, ETs & Angels”, „Ask Your Angels”, „A Practical Guide for Contacting your Angels through Movement, Meditation, & Music”, „Adventures Among Spiritual Intelligences”, „The Helianx Proposition” etc), August Strindberg – „Legende”, Rudolf Steiner – „Iniţiere în lumile oculte superioare” etc, Réné Guénon – „Simbolismul Crucii” etc, Jiddhu Krishnamurti, Fulcanelli – „Misterul Catedralelor”, Stanislas de Guaita, Edgar Cayce, Herbert Thurston – „The physical phenomena of mysticism”, Giuseppe Tucci – “Teoria şi practica Mandalei”, Heinrich Zimmer – (“Miturile indiene”, “Regele şi cadavrul”), Angelo Moretta – („Miturile Indiei” şi „Miturile Americii de Sud”), Mircea Eliade – (“Nopţi la Serampore”, “Secretul Doctorului Honnigberger”, “Yoga nemurire şi libertate”, „Jurnalul din India”, „Istoria credinţelor şi ideilor religioase”, „Arta de a muri: Antologie”, „Alchimia asiatică”, „Cosmologie şi alchimie babiloniană”, „Aspecte ale mitului”, „De la Zalmoxis la Genghis-Han : studii comparative despre religiile si folclorul Daciei si Europei”, „Dictionar al religiilor”, „Erotica mistica în Bengal : studii de indianistica (1929-1931)”, „Faurari si alchimisti”, „Imagini si simboluri : eseu despre simbolismul magico-religios”, „India ; Biblioteca Maharajahului ; Santier”, „Intr’o mânastire din Himalaya”, „Mefistofel si androginul”, „Mitul eternei reintoarceri : arhetipuri si repetare”, „Mitul reintegrarii”, „Mituri, vise si mistere”, „Nasteri mistice”, „Nostalgia originilor : istorie si semnificatie in religie”, „Oceanografie”, „Ocultism, vrajitorie si mode culturale : eseuri de religie comparata”, „Piatra Serpilor. Studiu de folklor comparat”, „Sacrul si profanul”, „Proză fantastică”, „Şamanismul şi tehnicile arhaice ale extazului” etc), Ioan Petru Culianu – („Arborele gnozei : mitologia gnostica de la crestinismul timpuriu la nihilismul modern”, „Calatorii în lumea de dincolo”, „Cult, magie, erezii : articole din enciclopedii ale religiilor”, „Eros si magie in Renastere. 1484”, „Experiente ale extazului : extaz, ascensiune si povestire vizionara din elenism pina in Evul mediu”, „Gnozele dualiste ale Occidentului : istorie si mituri”, „Onirism si hipnagogie”, „Pergamentul diafan ; Ultimele povestiri”, „Psihanodia : o prezentare a dovezilor cu privire la ascensiunea celestă a sufletului şi la importanţa acesteia” etc), Paul Brunton – (“India secretă”, “Egiptul secret”), Dalai Lama, Kalu Rinpoche, Chogyam Trungpa, Swami Rama, Swami Ajaya, Swami Vivekananda, Edwin C. Steinbrecher – “Inner Guide Meditation”, dr. Stanislav Grof – („Realms Of The Human Unconscious: Observations From LSD Research (1975)”, “The Adventure Of Self-Discovery: Dimensions of Consciousness And New Perspectives In Psychotherapy (1988)”, “Jocul cosmic” (1998) etc), Ken Wilber – („Graţie şi forţă. O vindecare spirituală dincolo de moarte”, „Fără graniţe: abordări orientale şi occidentale ale dezvoltării personale” etc), Romain Rolland – (“Vie de Ramakrishna”, “Vie de Vivekananda”, „Colas Breugnon” etc), Hermann Hesse – (“Siddhartha”, ”Lupul de stepă”, “Jocul cu mărgelele de sticlă”, “Narziss şi Goldmund” etc), Karl Gjellerup – (“Pelerinul Kamanita”, „Călători în Eternitate” etc), Carlos Castaneda – („Învăţăturile lui Don Juan”, „Un alt fel de Realitate”, „Călătorie la Ixtlan”, „Povestiri despre Putere”, „Al 2-lea Inel al Puterii”, „Darul Vulturului”, „Focul lăuntric”, „Puterea Tăcerii”, „Arta visatului”, „Pase magice”, „Latura activă a Infinităţii”, „Roata timpului” şi toate scrierile sale în ordinea lor cronologică), Don Miguel Ruiz - („Cele 4 Legăminte toltece”, „Ghid practic la cele 4 Legăminte”, „Arta de a iubi”, „Vocea cunoaşterii” etc), Michael Harner – “The Way of the Shaman” etc, Taisha Abelar („The Sorcerer's Crossing: A Woman's Journey / Trecerea vrăjitorilor” etc), Carol Tiggs, Florinda Donner Grau – („Shabono: A Visit to a Remote and Magical World in the South American Rain Forest (1992)”, “The Witch's Dream”, “Being-In-Dreaming: An Initiation into the Sorcerers' World (1992)” etc), Borges (proza), J.R.R. Tolkien – („Ciclul - Stăpânul inelelor”, „Hobbitul”, „Roverandom”, „Silmarillion”, „Povestiri neterminate” etc + filmele respective), C. S. Lewis – „Ciclul – Cronicile din Narnia”, Paulo Coelho („Alchimistul”, „La râul Piedra am şezut şi am plâns”, „Al 5-lea munte”, „Domnişoarea Prym…”, „Veronika se hotărăşte să moară”, „Zahir”, „Jurnalul ultimului alchimist” etc), Anthony de Mello, D.T. Suzuki – „Essays in Zen Buddhism (3 volumes)” etc, Julius Evola – („The Doctrine of Awakening: The Attainment of Self-Mastery According to the Earliest Buddhist / Buddhist Texts”, “Yoga Puterii: Tantra, Shakti şi Calea Secretă” etc), Karlfried von Dürckheim – („Hara: The Vital Center of Man. Inner Traditions”, “Weg der Übung - Geschenk der Gnade ” etc), Alain Danielou – „Histoire de l'Inde” etc, John Woodroffe alias Arthur Avalon - („Shakti and Shakta”, “Principles of Tantra (2 vols)”, “Mahanirvana Tantra (Tantra of the Great Liberation)”, “The Garland of Letters” etc), C. Kerneiz - „Hatha Yoga” etc, Marc de Smedt, Paul Arnold - („Le Yoga”, „Le Zen” etc), J.M. Riviere - „Tantric Yoga” etc, Niyoity Sakurazawa alias Georges Oshawa – „Macrobiotica” etc, Michio Kushi – „Zen Macrobiotic”, Okakura Kakuzo – „Cartea ceaiului”, Francois Cheng – „Vid şi plin”, Philip Kapleau – („Les trois pilliers du Zen”, "Awakening to Zen" etc), Ananda Coomaraswamy – „Hinduism and Buddhism” etc, Surendra Nath Dasgupta (profesorul lui Mircea Eliade) – (“Filosofia Yoga în relaţie cu alte sisteme de gândire indiană - Yoga Philosophy in Relation to Other Systems of Indian Thought”, „History of Indian Philosophy” (5 vol.), „General Introduction to Tantra Philosophy”, „A Study of Patanjali”, „A History of Sanskrit Literature” etc), John Blofeld – („The Path to Sudden Attainment, a treatise of the Ch'an (Zen) school of Chinese Buddhism by Hui Hai[ar] of the T'ang Dynasty - 1948”, „Le Bouddhisme Tantrique du Tibet” etc), Robert Linssen – („Budism, Taoism şi Zen”, „Sensul Zenului” etc), Alan Watts – („The Spirit of Zen”, „The Way of Zen” etc), Sergiu Al. George, Lama Anagarika Govinda – („Foundations of Tibetan Mysticism (1959)”, „The Way of the White Clouds (1966)” etc), Alexandra David Neel – („Voyage d'une Parisienne à Lhassa”, “Mystiques et Magiciens du Tibet” etc), Titus Burckhardt – „Alchimia” etc, Rabindranath Tagore – „Sadhana” etc, Jean Varenne – („Le yoga et la tradition hindoue”, ”Célébration de la Grande Déesse (Dévî-mâhâtmya)”, ”Upanisads du Yoga” etc), prof. J.B. Rhine (et al.) – („Extra-sensory Perception after Sixty Years”), dr. Alexis Carrel – “L`homme, cet inconnu” (cu rezerva necesară!), Michael Talbot – („Universul holografic”, „Mysticism and the New Physics”, „Beyond the Quantum” etc), Bob Toben & Fred Alan Wolf & Jack Sarfatti – “Space-time and beyond: Toward an explanation of the unexplainable”, dr. Janine Fontaine – („Medic de 3 corpuri”, „Notre quatrieme monde - A patra noastră lume ”, „Nos 3 corps et les 3 mondes - Cele trei corpuri si cele trei lumi ”, „Medicina chakrasurilor”, „Medic de 3 corpuri – după 20 de ani” etc), dr. William Brugh Joy – („Joy`s way: A Map for the Transformational Journey - Transformarea (Calea bucuriei) : O harta pentru calatoria transformationala ; O prezentare a posibilitatilor de vindecare cu energiile organismului ”, „Avalanche: Heretical reflections on the dark and the light” etc), dr. Jean Marc Kespi – „Omul şi simbolurile sale în Medicina Tradiţională Chineză”, dr. Karl Pribram, Jacques Monod – „Hazard şi necesitate”, David Bohm – de ex.: „Sfârşitul timpului ” (împreună cu Jiddu Krishnamurti), Olivier Costa De Beauregard – „Corpul subtil al evanescentei Realităţi” etc, John Stewart Bell – („Speakable and Unspeakable in Quantum Mechanics”, „Bell`s Theorem”), Leon Weinberger – „Primele 3 minute ale Universului”, Stephen William Hawking – („Scurtă istorie a timpului”, „Foarte scurtă istorie a timpului”, „Universul într-o coajă de nucă”, „Visul lui Einstein şi alte eseuri” etc), Albert Einstein – („Cum văd eu lumea”, „Cuvinte memorabile”, „Evoluţia fizicii” etc), Fritjof Capra – („Taofizica”, „Conexiuni ascunse”, „Înţelepciune neobişnuită: Dialoguri cu oameni remarcabili” şi „Punctul de cotitură - Turning point” etc), Joel L. Whitton – „Life between life”, Thor Heyerdhal – („Expediţia Kon Tiki”, „Expediţia Ra”), Pierre Teilhard de Chardin („Le Phénomène Humain”, „L'Avenir de l'Homme”, „Hymn of the Universe”, „Christianity and Evolution” etc), James Lovelock – seria „Gaia”, T.H. Huxley, Aldous Huxley – („Perennial philosophy”, „The doors of perception”, „Heaven and Hell”, „Punct şi contrapunct” etc), Terence McKenna – („The Invisible Landscape - Mind Hallucinogens and The I Ching”, „True Hallucinations”, „Food of the Gods : The Search for the Original Tree of Knowledge - A Radical History of Plants, Drugs, and Human Evolution”, „The Archaic Revival” etc), Rupert Sheldrake – („A New Science of Life”, „The Presence of the Past”, „Seven Experiments That Could Change the World”, „The Sense Of Being Stared At”, „The Evolutionary Mind”, „Chaos, Creativity and Cosmic Consciousness”, „The Physics of Angels” etc), Timothy Leary (?!) – (In 1965, Leary commented that he "learned more about... (his) brain and its possibilities... (and) more about psychology in the five hours after taking these mushrooms than... (he) had in the preceding fifteen years of studying doing [sic] research in psychology." (Ram Dass Fierce Grace, 2001, Zeitgeist Video)., „The Interpersonal Diagnosis of Personality”, „The Psychedelic Experience: A Manual Based on the Tibetan Book of the Dead”, „El Trip de La Muerte” etc), Lyall Watson – („Supernature: A Natural History of the Supernatural”, „Beyond Supernature: A New Natural History of the Supernatural”, „Dreams of Dragons: Essays on the Edge of Natural History” etc), dr. Dumitru Constantin – „Inteligenţa materiei”, Eugen Celan – „Materia vie şi radiaţiile ei”, Joan Halifax – „Shamanic voices: A Survey of Visionary Narratives", Michael Ende – (“Povestea fără sfârşit” şi “Momo” etc), Luc Besson – (seria „Arthur”: „Arthur et les minimoys” etc), Peter Beagle – “Ultima licornă”, Richard Bach – “Pescăruşul Jonathan Livingston” etc, Umberto Eco – “Numele Trandafirului” etc, Mihail Bulgakov – (“Maestrul şi Margareta”, povestiri etc); Platon, J.W. Goethe – „Faust”, Dante – „Divina Comedie”, Thomas Mann – „Dr. Faustus”, Nikos Kazantzakis – (“Zorba Grecul”, “Hristos răstignit a 2-a oară”, “Raport către El Greco”, “Ultima ispită a lui Christos”), William Blake – („All Religions Are One”, „Songs of innocence”, „Songs of experience”, „The Marriage of Heaven and Hell” etc), Chikamatsu Monzaemon, Yasunari Kawabata, Ryunosuke Akutagawa – „Rashomon”, „Haiku-uri”, Matsuo Basho, Inazo Nitobe – „Bushido”, Teatru No, Lafcadio Hearn – „Într-o ceaşcă de ceai: Povestiri”, „Povestiri şi poezii clasice japoneze”, „Povestiri şi poezii clasice chinezeşti”, Cao Xue-Qin – „Visul din Pavilionul Roşu”, Shi Naian & Luo Guangzhong – „Osândiţii mlaştinilor”, Wu Jingzi – “Întâmplări din lumea cărturarilor”, Li Baojia – “Întâmplări din lumea mandarinilor”, Lanling Xiaoxiao Sheng – “Lotus de Aur, Vaza şi Prunişor de Primăvară”, U Ceng En – „Călătorie spre Soare-Apune”, Vasile Voiculescu – poezii şi povestiri, E. A. Poe, Juan Ramon Jimenez – poezii, Ralph Waldo Emmerson, William Butler Yeats, T.S. Elliot, Emily Dickinson, Walt Whitman, Robert Browning, Coleridge, William Wordsworth, William Blake, Rabindranath Tagore, Guillaume Appolinaire, Paul Verlaine, Paul Valery, Arthur Rimbaud, Paul Eluard, Keats, Shelley, Milton – „Paradisul pierdut” etc, Byron, Rudyard Kipling – (povestirile, de ex. : „Băiatul din tufiş”, „Dacă”, „Anti Dacă”, „Kim” etc), Eminescu, Nichita Stănescu, Marin Sorescu, Blaga, Arghezi, St. Exupery – (“Citadela” şi “Micul prinţ” etc), Maurice Maeterlinck – „Pasărea albastră” ş.a., Annick de Souzenelle – (“Simbolismul corpului uman”, “Oedip interior” etc), Gustav Meyrinck – („Golem”, „Faţa verde”, „Îngerul din fereastră…” etc ), E.T.A. Hoffmann – „Ulciorul de aur” etc, Jokai Mor, Novalis, Eliphas Levi, Martin Buber – („Eu şi tu”, „Povestirile Rabinului Nahman”), Axel Munthe – “Cartea de la San Michele”, E. M. Forster – („Călătorie în India”, povestiri etc), Marguerite Yourcenar - „Povestiri orientale”, Virginia Woolf – „Orlando”, Gala Galaction – „Moara lui Călifar”, Andre Gide, Malraux – „Calea Regală” etc, A. France – (povestirile, „La rotiserie de la reine Pedauque” etc), Voltaire, Maupassant – povestirile etc, Cehov, Turghienev, Gogol – „Povestirile din cătunul Dikanka” etc, Lev Tolstoi, Dostoievski, Evgheni Evtuşenko – „Dulce ţinut al poamelor” etc, Serghei Esenin – „Focul vânăt” etc, Maxim Gorki – „Cântecul păsării furtunii”, Viktor Astafiev – „Visul crestelor albe”, William Somerset Maugham – povestiri etc, Jack London – („Povestirile Marelui Nord”, „Povestiri din mările sudului” etc), Hemingway, Joseph Conrad – „Lord Jim” etc, H.G. Wells, Jonathan Swift – „Călătoriile lui Gulliver”, James Hilton – „Orizont pierdut”, Abraham Merrit – (“Chipul din abis”, “Rătăciţi în miraj”), Cornelia Petratu şi Bernard Roidinger – “Pietrele din Deşertul Ica”, -{Toni Victor Moldovan – “Programul Terra”, Preston B. Nichols şi Peter Moon – “Seria Montauk”, Frank Herbert – (“Ciclul Dune” şi “Proiectul Pandora 1-3”), Os Kuhlen – “Istoria secretă a omenirii”, Zecharia Sitchin – “A 12-a Planetă” etc, Francois Brune – “Noul secret al Vaticanului”, Jan van Helsing, Graham Hancock – “Amprentele Zeilor”, Robert Bauval - “The Orion Mystery - Poarta secretă spre stele”, Graham Hancock şi Robert Bauval – „Keeper of Genesis”, Horst Bergmann şi Frank Rothe - „Codul piramidelor : Ştiintele secrete despre cosmos şi nemurire la vechii egipteni”, Robert Charroux, Jacques Valée - „Passport to Magonia” etc, Ovid. Densuşianu – “Dacia preistorică”, Paul Lazăr Tonciulescu, Vasile Lovinescu – („Al patrulea hagialâc : exegeză nocturnă a Crailor de Curtea-Veche”, „Creanga si creanga de aur”, „Dacia Hiperboreana”, „O icoană crestină pe Columna Traiană : (Glose asupra melancoliei)”, „Incantatia sîngelui : (cîteva elemente esoterice din iconografia şi literatura cultă)”, „Interpretarea esoterica a unor basme si balade romanesti”, „"Ivan Turbinca". Interpretare inedita”, „Jurnal alchimic”, „Magnus opus : Realizarea este Marea Opera, tinta suprema a Omului si a Universului”, „Meditatii, simboluri, rituri”, „Mitul nu este inventie, nici conventie omeneasca”, „Mitul sfisiat : (Mesaje stravechi)”, „Monarhul ascuns : permanenta si ocultare”, „Scrisori crepusculare”, „Steaua fara nume”, „Însemnari initiatice” etc), Romulus Vulcănescu – („O mitologie a luminii”, „Mitologie româna”, „Măştile populare”, „Aspectele esentiale ale mitologiei române”, „Coloana cerului”, „Drumuri si popasuri stravechi”, „Fenomenul horal” „Scurtă privire asupra mitologiei româneşti” etc), Napoleon Săvescu, Jacques Bergier – (“Cărţile blestemate ale omenirii”, „Dimineaţa magicienilor” ş.a.), Alexandru Ciulean – “Enigme descifrate. Calul de la Uffington”, Simone Weisband – “Tiahuanaco: 10000 de enigme incaşe”, Erich von Daeniken, Horia C. Matei – “Enigmele Terrei”, Kai Helge Wirth, Christopher Knight şi Robert Lomas – (“Aparatul lui Uriel”, “Al 2-lea Mesia”, “Secretul lui Hiram”, „Cartea lui Hiram”, „Hiram – secretul dezvăluit”), Christopher Knight şi Alan Butler – „Prima civilizaţie”, Lynn Picknett şi Clive Prince – („Misterul templierilor”, „Giulgiul de la Torino” şi „Conspiraţia Stargate”), Richard Barber – „Sfântul Graal – imaginaţie şi credinţă”, John Ray – „Osiris”, Ahmed Osman – (“Din Egipt: dezvăluirea originilor creştinismului”, “Moise – Faraonul Egiptului. Misterul lui Akhnaton este elucidat”, „The House of The Messiah”), Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln – („The Holy Blood and The Holy Grail”, „Moştenirea mesianică”), Malcolm Godwin – „The Holy Grail”, „Mabinogion” – trad. în engleză de Gwyn Jones şi Thomas Jones, Chrétien de Troyes - „Le Conte del Graal”, „Queste del San Graal” (culegere cisterciană), Wolfram von Eschenbach – „Parzival”, „Perlesvaus”, „Sir Gawain şi Cavalerul Verde”, Thomas Malory – „La Morte d`Arthur”, Robert Boron – „Roman de l`Estoire dou Saint Graal”, A.E. Waite – „The Hidden Church of The Holy Graal”, Jacques Huynen – „L`Enigme des Vierges Noires”, Peter Redgrove – „The Black Goddess”, Richard Andrews şi Paul Schellenberg – „The Tomb of God”, J.M. Robertson – „Pagan Christs”, Burton L. Mack – „The lost Gospel: The Book of Q and Christian Origins”, Morton Smith – „Jesus the Magician” şi „Evanghelia secretă”, Meyer & Smith – „Ancient Christian Magic”, Raphael Patai – „The Hebrew Goddess”, Morton Smith – „Clement of Alexandria and a Secret Gospel of Mark”, Margaret Starbird - „The Woman with the Alabaster Jar”, Elaine Pagels – „The Gnostic Gospels”, Lucius Apuleius – „Măgarul de aur”, Peter Jones – „Identitate furată”, James L. Garlow & Peter Jones – “Codul spart al lui da Vinci”, Dan Brown – „Codul Da Vinci”, Pico della Mirandola – „La Strega”, J.K. Huysmans – „La-Bas – Acolo jos”, Giordano Bruno – „Degli eroici furori”, Michael Baigent şi Richard Leigh – „The Temple and the Lodge”, John J. Robinson – „Born in blood”, D.H. Lawrence – „The Man who died – Omul care a murit”, Jacobus de Voragine – „Legenda de Aur”, Begg Ean – „The Cult of The Black Virgin”, Leo Talamonti – „Univers interzis”, Helen Wambach & Chet Snow – „Visuri în masă despre viitor”, Michael Grosso – „The Final Choice”, Raymond E. Fowler – “OZN Allagash – Cazul Betty Andreasson”, Gerard Klein – “Gambitul stelelor”, Roger Zelazny – “Domn al Luminii”, Arthur C. Clarke – („Mânia lui Dumnezeu”, “Sfârşitul Copilăriei” şi “Odiseea Spaţială 1-4”) (v. şi studiul „Global Consciousness Project al Universităţii Princeton” în legătură cu vol. „Carantina”, (v. şi „Luminiscent” ş.a.) de Greg Egan, Principiul Antropic şi Teorema lui Bell, Clifford Simack – “Calea Eternităţii”, Ian Watson – “Ambasadă extraterestră”, Ray Bradbury – „Cronici marţiene”, Robert A. Heinlein – („Străin în ţară străină”, „Mânuitorii de zombi – Master of puppets”) }-, Ursula K. LeGuin – “Lumii îi spuneau pădure”, Gerard Klein – “Seniorii războiului”, Dan şi Lucian Merişca – „Revoltă în labirint”, Asimov – “Sfârşitul Eternităţii”, „Ciclul Fundaţia şi Imperiul”, Gordon Dickson – “Furtună de timp”, Michel Jeurry – “Poney Dragon” etc, Poul Anderson – “Patrula timpului”, A. şi B. Strugaţki – “Picnic la marginea drumului” etc, Vladimir Colin – “Babel”, Stanislav Lem – “Solaris” etc, Sam Lundvall – „Lumea Alisei”, Al. Beleaev, I. Efremov – (“Coroana Neagră” şi “Nebuloasa din Andromeda”), Alexei Tolstoi – („Aelita”, „Hiperboloidul inginerului Garin”, „Cheiţa de aur: Burratino” etc), Gh. Săsărman – “Himera”, Herbert W. Franke – (“Reţeaua Gândurilor”, “Zona Zero” şi “Capcana de sticlă”), Frank Herbert şi Bill Ransom – „Proiectul Pandora 1-3”, Philip Jose Farmer – „Lumea fluviului”, Norman Spinrad – („Copiii din Hamelin” şi „Maşinăria rock and roll”), George R. R. Martin – („Un cântec pentru Lya”, „Peregrinările lui Tuf” ş.a.), John Brunner – („Infinitivul de la Go”, „Un labirint de stele” etc), Kurd Lasswitz, Roger Zelazny – („Plăsmuitorul”, „9 prinţi din Amber” etc), Ray Bradbury – „Cosaşul”, A.E. Van Vogt – („Odiseea Vasului Space Beagle”, „Lumea NonA”), Brian Aldiss – („Criptozoic”, „Sera” etc), Robert Silverberg – „Poarta timpului” etc, Philip K. Dick – „Labirintul morţii” etc, Bernard Werber – „Thanatonauţii” etc, Stephen King, Michael Crichton – („Sfera”, „Congo” etc), H.P. Lovecraft etc. Avertisment !!!: Madame H.P. Blavatsky, Alice Bailey, Annie Besant, C.W. Leadbeater, colonel James Churchward, Osho, Rajneesh, Sri Chinmoy, Mataji („Sahaja yoga”), scrierile mişcării raelite (Rael – Claude Vorilhon), scrierile ufologilor mesianici, Alister Crowley, L. Ron Hubbard (dianetica, biserica scientologică), T. Lobsang Rampa, bivolarienii (Gregorian Bivolaru) etc etc – sunt pseudo scrieri, pseudo maeştri / iniţiaţi /profesori. Biserică: slujbele: Liturghie (dimineaţa), Vecernie (seara), Paraclisul Maicii Domnului, Maslu (miercurea sau vinerea), Botez, Dezlegare (în perioada posturilor), Molitfe, Crăciun, Bobotează, Înviere, Înălţare, Pogorârea Sf. Duh, Schimbarea la Faţă (6 august), Naşterea Maicii Domnului (8 septembrie), Bunavestire (25 martie), Adormirea Maicii Domnului (15 august), Înălţarea Sf. Cruci (14 septembrie), Sf. Arhangheli Mihail şi Gavriil (8 noiembrie), ziua oricărui Sfânt; 1 dată pe săptămână de intrat în orice biserică şi stat 5 minute, pur şi simplu şi dacă se poate împărtăşit de Crăciun şi Paşte. De vizitat, atunci când se poate: biserici catolice, o moschee, un templu budist, un templu hindus, un templu shinto, un sit sfânt din vremuri daco-tracice şi predacice (de ex: Cetăţuia, Nămăieşti, Polovragi, Corbii de Piatră, Buzău etc), un sit celtic-druidic, un sit al nativilor nord americani, un sit sud american, locuri sacre-de putere ale oricărei religii etc, sau măcar privit fotografii ale lor. ( http://www.youtube.com/watch?v=fvIlhN0frdY http://www.youtube.com/watch?v=x7Hkdd06OfU http://www.youtube.com/watch?v=sRv2CX0mRIA http://www.youtube.com/watch?v=rbc_CsJYSGE ) Cultura generală (cel puţin la nivel mediu) în domeniile de bază: matematica, logica (logica matematică, dialectica şi polialectica etc), cibernetica, informatica, teoria sistemelor, teoria structuralistă, dinamica neliniară-teoria complexităţii, teoria haosului, teoria jocurilor, teoria probabilităţilor, teoria cunoaşterii, teoria comunicării, ştiinţele cognitive, teoria evoluţiei, lingvistică (neuro şi psiholingvistică etc), semantică (sintaxă şi proxemică etc), hermeneutică, filozofie (epistemologie, gnoseologie, ontologie etc), fizica, chimia, biologia, medicina, genetica, fiziologia (neurofiziologie, neurologie, psihiatrie etc), psihologia, cosmologia, cosmogonia, antropologia, astronomia, arheologia, istoria (paleoistoria), paleontologia-geologia-paleoclimatologia, sociologia, religia, metafizica, mistica, istoria ştiinţelor şi a descoperirilor, ştiinţele Inteligenţei Artificiale şi calculatoarelor – multimedia (I.A.), mitologia, folclorul – etnologia – etnografia (inclusiv studiile de toponimie, hidronimie, nume onomastice şi de familie), arta sacră şi profană (pictura, sculptura, muzica, dansul, cinematografia, literatura etc), SF (pentru că exprimă avangarda gândirii oamenilor, fără a mai fi constrânsă de cenzura curentelor oficiale) etc Parafrazându-l pe astrofizicianul Jacques Vallée: Fenomenul Realităţii nu poate fi analizat pe felii; prin dimensiunile sale este global şi atinge toate sectoarele cunoaşterii în aceeaşi măsură: începând cu folclorul şi până la astrofizică, de la etnologie până la tehnica microundelor şi de la fizica atomică până la parapsihologie. Într-o perspectivă inter/pluri-multi/transdisciplinară şi de asemenea inter/transcultural. Adică o abordare holistică. Gândirea ştiinţifică modernă conduce la o perspectivă asupra realităţii care este foarte apropiată de perspectivele mistice şi ale multor culturi tradiţionale, în care cunoaşterea spiritului şi a corpului şi practica vindecării fiinţei sunt părţi integrante ale filosofiei naturale şi disciplinei spirituale. O abordare holistică va fi deci în armonie cu multe perspective tradiţionale şi în acord cu teoriile ştiinţifice moderne. În ultimă instanţă nu e necesară nici o carte, nici un studiu teoretic. Pentru că (parafrazându-l) pe Shri Ramakrishna (prezent şi în Encyclopaedia Britannica, ca şi Ramana Maharishi) toate cărţile (chiar şi cele sfinte, dacă sunt privite profan, iar nu ca nişte Porţi ale Puterii) nu fac altceva decât să spună că Există: Dumnezeu / Adevărul / Realitatea Profundă / Sinele / Tat (lb. sanscrită) / Çela (lb. franceză) / Ainseité (lb. franceză) / Aşa – itate. Şi că merită căutat practic, realizat în propria fiinţă a fiecăruia. Cărţile sapienţiale propun şi un algoritm practic de lucru cu noi înşine. Deci ne ajută să ne întărim convingerea aceasta. Dar practica căutării / călătoriei / trezirii de-abia urmează. Şi ea implică: trupul, mintea, afectivitatea, psihismul şi respiraţia etc – toată fiinţa noastră. Shri Ramakrishna: „Toate religiile sunt drumuri care duc la Acelaşi (Dumnezeu). Dar drumul nu e Dumnezeu.” Disciplinele sapienţiale (Yoga, Zen, Artele Marţiale ca Do etc) nu se învaţă din cărţi, ci prin practică / trăire / simţire / făcut exerciţii (termenul „exerciţiu” înseamnă „a-mi exercita dreptul / starea de a fi” ); mai degrabă: nu eu le fac, ci mă las fasonat de ele. Spiritul nu Se supune exerciţiilor / tehnicilor. Dar exerciţiile ne deschid în faţa Spiritului (îmi topesc blocajele mele faţă de Spirit). Dumnezeu nu poate fi cunoscut (cu mintea etc), dar poate fi experimentat / gustat / trăit /simţit (în măsura în care o permite El). Nota 1: Cultura este ceea ce rămâne (se decantează) după ce cineva a învăţat/trăit ceea ce era de învăţat/trăit. Iar nu reproducerea mot à mot a conţinutului cărţilor etc Simţindu-se mai ales nevoia unui fir roşu conector/unificator al atâtor domenii de cunoaştere/cunoştinţe conexe, dar disparate. Ce folos că se ştiu multe, dacă nu ne putem orienta şi folosi cunoştinţele respective. Ar trebui deschidere şi rigoare/echilibru, din punct de vedere psiho-mental şi sufletesc. Şi neapărat entuziasm, lăsându-ne purtaţi de „Vântul Divin” şi de Zeul din noi (en Theos)! Nota 2: Nu contează atât de mult cine a spus ceva (a descoperit ceva), ci mai ales faptul că acea idee a fost exprimată într-o formă sau alta (cândva, de către cineva). Conform teoriei curbelor de izognoză (Mario Sorin Vasilescu, 1981), Realitatea Profundă-Inteligenţa Universală (sau cum vrem să ii spunem) face să apară, periodic, in diverse epoci acelaşi curent de idei, pe care îl recepţionează mai mulţi oameni aproximativ in acelaşi timp, conform nivelului lor şi al epocii. Şi unii se cred inventatori, alţii doar descoperitori. Aceleaşi idei au fost exprimate de mai multe ori în decursul istoriei, inclusiv în milenii de mult apuse. Miezul-Sursa fiinţei îi face pe oameni să descopere şi exprime aceleaşi lucruri, în moduri similare sau echivalente, în epoci (timp) şi locuri (spaţiu) diferite, necopiindu-se unii pe alţii. Exemplu de izognoză temporală: Ovid Densuşianu şi Napoleon Săvescu (epoci diferite), sau Leonardo Da Vinci şi Sikorski (elicopterul). Exemplu de izognoză spaţială: Odobleja şi Norbert Wiener (cibernetica), sau Nicolae Paulescu şi Banting & Best (insulina) (aceeaşi epocă, locuri diferite), sau inventarea tranzistorului (brevetul a fost obţinut însă de un singur cercetător, William Shockley – fondatorul Sillicon Valley, ceilalţi rămânând nedreptăţiţi şi frustraţi/furaţi, ca în multe alte cazuri). Sau legile din fizică şi chimie: Boyle – Mariotte (transformarea izotermă a gazelor ideale), principiul Le Chatelier - Braun (comportarea sistemelor aflate în echilibru), magnetonul Bohr – Procopiu (momentul magnetic al electronului din fizica atomică) ş.a.m.d. Sau Aurel Vlaicu, Traian Vuia, Henri Coandă, Otto Lillienthal şi ceilalţi pionieri ai zborului modern, faţă de acelaşi Leonardo Da Vinci şi faţă de modelul de aeroplan provenit din Egiptul antic. Sau teoria relativităţii: Einstein, Roger Josip Boscovich, tratatul Svadvaya Jaina Yoga, basmul „Făt Frumos din lacrimă”. Sau teoria modernă a Big Bangului faţă de teoria Kant – Laplace ori faţă de Imnul Creaţiunii din Rig Veda etc etc Nota 3: Prea multă minte (raţională/intelectuală/cunoaştere teoretică) strică, devenind un obstacol în calea Realizării (de Sine <în sensul Tradiţiei din India> ). „Fericiţi cei săraci cu duhul, căci aceia vor vedea pe Dumnezeu.” – nu e doar un aforism pietist! Intelectul/raţiunea (ca şi egoul, de altfel) e doar un instrument care trebuie corect folosit şi integrat cu instinctul, intuiţia şi afectivitatea. Mintea există şi independent de creier, după cum Viaţă există atât înainte, cât şi după moartea corpului fizic/trupului. Mintea generează creierul (iar nu invers) şi se exprimă sub forma gândirii omeneşti prin intermediul lui. Lumea are natura visului/minţii, fiind Mintea Universală. Originea Minţii / conştiinţei (de mine, de lume, de Sine) / conştienţei / atenţiei este în Inimă (nu cea fizică). [O dovadă brută în acest sens sunt fenomenele de transfer de personalitate/amintiri etc de la donatorii la receptorii de inimi transplantate. Teoria memoriei celulare. Bibliografie: Paul Pearsall, Ph.D., de la Princeton University, cu cartea sa „The Heart's Code: Tapping the Wisdom and Power of our Heart Energy”; Gary E. Schwartz, M.D. şi Linda Russek, PhD, de la Arizona University, cu cartea lor „The Living Energy Universe”; Claire Sylvia, cu cartea sa de mărturisiri „A change of heart: a Memoir”; Larry Dossey M.D., fost Chief of Staff of Medical City Dallas Hospital cu cartea "Healing Words,"; Dr. Candace Pert, professor in the department of physiology and biophysics at Georgetown University, consideră că "the mind is not just in the brain, but also exists throughout the body." etc] Yoga constă în supresiunea stărilor/fluctuaţiilor (substanţei) mentale / conştiinţei. O dată valurile pacificate/liniştite, prin transparenţa apei limpezi a Oceanului (substanţa mentală universală / a se vedea filmul „Solaris” al lui Tarkovski, după romanul lui Stanislav Lem) – putem vedea „fundul apei” / Miezul / pe Creator. Şi de aici începe marea aventură / călătorie / taină a Împărăţiei Cerurilor, care este scopul fără scop al tuturor fiinţelor, a tot ceea ce există. „Eu sunt Cel care Este.” (Facerea), „Cel ce este, Cel ce era şi Cel ce vine, Atotţiitorul.” (Apocalipsa I, 8), „În El trăim, ne mişcăm şi suntem.” (Fapte XVII, 28), „Hristos este toate (totul) şi în toţi.” (Coloseni III, 11), El „împlineşte toate în toţi.” (Efeseni I, 23). Iar dacă atâţia oameni deştepţi (vârfurile umanităţii) susţin aceasta, cine suntem noi ca să îi contrazicem (măcar trebuie să luăm în consideraţie cu seriozitate spusele lor, să le verificăm şi să vedem dacă sunt adevărate. Cum spunea Buddha: „Nu credeţi ceva pentru că aşa spune societatea, părinţii, educatorii sau maeştrii voştri, ori obişnuinţele/preconcepţiile voastre / aşa zisul bun simţ comun, cărţile voastre, sau istoria înregistrată etc – aflaţi, practicaţi, realizaţi şi vedeţi prin proprie experienţă ce şi cum.” Adevărul nu poate fi cunoscut cu mintea raţională, dar poate fi experimentat / trăit / simţit. „La prise de conscience de la Verité.” (Despre care vorbeşte Mircea Eliade.) Bibliografie Motto: Nu vă lăsaţi copleşiţi de Scripturi, ci, mai degrabă, copleşiţi-le prin voi Înşivă! Hui Neng, al 6-lea Patriarh Ch’an ***Epopeea lui Ghilgameş Bucureşti: Editura pentru literatură universală, 1966 ***Evanghelia după Toma Iaşi: Editura Polirom, 2003 ***Evanghelii apocrife / traduse şi editate de Cristian Bădiliţă Iaşi: Editura Polirom, 2005 ***Folclor poetic / volum îngrijit de Pavel Ruxăndoiu Bucureşti: Editura ştiinţifică, 1967 ***Folclor poetic nou / ediţie alcătuită de Ioan Meiţoiu Bucureşti: Editura ştiinţifică, 1965 ***Folclor vechi românesc / ediţie îngrijită de C. Ciuchindel Bucureşti: Editura Minerva, 1990 ***Gîndirea asiro-babiloniană în texte Bucureşti: Editura ştiinţifică, 1975 ***Gîndirea feniciană în texte Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1979 ***Gîndirea hittită în texte Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1986 ***Marele Duh Nevăzut : Evanghelii gnostice şi creştine Bucureşti: Editura Herald, 1999 ***Mitologia nordică: Mituri şi legende Bucureşti: Editura enciclopedică , 1992 ***Popol Vuh : Cartea Maya a Zorilor Vieţii Bucureşti: Editura Humanitas, 2000 ***Scripta Aramaica Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1980 Al-George, SergiuArhaic şi universal Bucureşti, Editura Eminescu, 1981 Limbă şi gîndire în cultura indiană Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1976 Apan, Ioan SorinTaina Cerului – astronomie şi folclor Bucureşti, Editura Arania, 2004 Taina Mării Negre – oceanografie şi folclor Bucureşti, Editura Arania, 2003 Arntz, William şi Chasse, Betsy şi Vicente, MarkWhat the bleep do we know!? = Ce naiba ştim noi, de fapt?! Descoperirea posibilităţilor nesfârşite de a-ţi afecta realitatea de zi cu zi Bucureşti: Editura Cartea Daath, 2007 Atkins, Peter WilliamRegatul periodic : o călătorie pe tărîmul elementelor chimice Bucureşti: Editura Humanitas, 1998 Amprenta lui Galileo Bucureşti: Editura All, 2008 Atwater, P.M.H.Copiii cei noi şi experienţele din preajma morţii Editura For You, 2007 Aviezer, NathanLa începuturi... Creaţia biblică şi ştiinţa Editura Doina, 2004 Baltrusaitis, JurgisFormări, deformări Bucureşti: Editura Meridiane, 1989 Barrow, John D.Originea universului Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Mic tratat despre nimic Bucureşti: Editura Tehnică, 2006 Cartea infinitului Bucureşti: Editura Humanitas, 2008 Bălă, Paul şi Cheţan, OctavianMitul creştin Bucureşti: Editura enciclopedică română, 1972 Bălăceanu-Stolnici, Constantin şi Glavce, Cristina; Raicu, Florina; Apăvăloae, LigiaIncursiune în antropogeneză Bucureşti: Editura Medicală, 2006 Bergier, JacquesCărţile blestemate ale omenirii Bucureşti: Editura Pro Editură şi Tipografie, 2006 Stăpânii oculţi ai timpului Bucureşti: Editura Pro Editură şi Tipografie, 2006 Bertalanffy, Ludwig vonTeoria generală a sistemelor Bucureşti: Editura Politică, 1982 Biedermann, HansDicţionar de simboluri Bucureşti: Editura Saeculum I.O., 2002 Bleahu, MarcianOmul şi peştera Bucureşti: Editura Sport-Turism, 1978 Bohm, DavidPlenitudinea lumii şi ordinea ei Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 Braden, Gregg Matricea Divina Bucuresti: Editura For You, 2008 Trezirea la punctul zero Bucuresti: Editura For You, 2008 Codul lui Dumnezeu Bucuresti: Editura For You, 2008 Efectul Isaia Bucuresti: Editura For You, 2008 Pasind intre lumi Bucuresti: Editura For You, 2008 Braga, CorinDe la arhetip la anarhetip Iaşi: Editura Polirom, 2006 Branişte, EneLiturgica generală Bucureşti: Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1995 Liturgica specială Bucureşti: Editura Nemira, 2002 Bria, IonDicţionar de teologie ortodoxă Bucureşti: Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1994 Brune, FrançoisHristos şi karma: spre reconciliere? Bucureşti: Editura Univers enciclopedic, 1997 Morţii ne vorbesc Bucureşti: Editura Enciclopedică, 1994 Buber, MartinEu şi tu Bucureşti: Editura Humanitas, 1992 Povestiri hasidice Bucureşti: Editura Univers, 1998 Burckhardt, JacobArtă şi istorie Bucureşti: Editura Meridiane, 1987 Burckhardt, TitusAlchimia Bucureşti: Editura Humanitas, 1998 Calvin, William H.Cum gândeşte creierul : Evoluţia inteligenţei Bucureşti: Editura Humanitas, 1998 Candrea, Ioan-AurelSimbolismul în terapeutica populară: magia imitativă – similia similibus curantur Bucureşti: Editura Fundaţiei Culturale „Mihail Kogălniceanu”, 1940 Capra, FritjofConexiuni ascunse: Integrarea dimensiunii biologice, cognitive şi sociale într-o ştiinţă a durabilităţii Bucureşti: Editura Tehnică, 2004 Înţelepciune aparte: Dialoguri cu oameni remarcabili Bucureşti: Editura Tehnică, 2004 Momentul adevărului: Ştiinţă, societate şi noua cultură; o viziune fascinantă asupra unei noi realităţi înconjurătoare; o reconciliere a ştiinţei cu spiritul uman, pentru un viitor durabil Bucureşti: Editura Tehnică, 2004 Taofizica: o paralelă între fizica modernă şi mistica orientală Bucureşti: Editura Tehnică, 1995 Castaneda, CarlosArta visatului Bucureşti, Editura RAO, 2000 Călătorie la Ixtlan Bucureşti, Editura RAO, 2005 Cealaltă realitate Bucureşti, Editura RAO, 2000 Latura activă a infinităţii Bucureşti, Editura RAO, 2003 Povestiri despre putere Bucureşti, Editura RAO, 2005 Casti, John L.Paradigme pierdute. Tatonând misterele neelucidate ale ştiinţei moderne Editura Pergament, 2007 Celan, EugenMateria vie şi radiaţiile ei Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1985 Charing, Howard G. şi Heaven, RossShaman. Spiritul plantelor Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2007 Cheng, FrançoisVid şi plin. Limbajul pictural chinezesc Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Chevalier, Jean şi Gheerbrant, AllainDicţionar de simboluri: mituri, vise, obiceiuri, gesturi, forme, figuri, culori, numere Bucureşti: Editura Artemis, 1994-1995 Cocagnac, MauriceSimbolurile biblice: Lexic teologic Bucureşti: Editura Humanitas, 1997 Coman, MihaiMitologie populară românească Bucureşti: Editura Minerva, 1986-. – vol. 1: Vieţuitoarele pământului şi ale apei, vol. 2: Vieţuitoarele văzduhului Commoner, BarryCercul care se închide Bucureşti: Editura Politică, 1980 Comte, FernandMitologie universală : Dicţionar de personaje Bucureşti: Editura Olimp, 2000 Constantin-Dulcan, Dumitru (dr. medicină)Inteligenţa materiei Bucureşti: Editura Teora, 1992 Culianu, Ioan PetruArborele gnozei: mitologie gnostică de la creştinismul timpuriu la nihilismul modern Iaşi: Editura Polirom, 1998 Călătorii în lumea de dincolo Bucureşti: Editura Nemira, 1996 Cult, magie, erezii: Articole din enciclopedii ale religiilor Iaşi: Editura Polirom, 2003 Eros şi magie în Renaştere: 1484 Bucureşti: Editura Nemira, 1994 Experienţe ale extazului: extaz, ascensiune şi povestire vizionară din elenism până în Evul Mediu Bucureşti: Editura Nemira, 1998 Gnozele dualiste ale Occidentului Bucureşti: Editura Nemira, 1995 Religie şi putere Bucureşti: Editura Nemira, 1996 Cummings, Heather şi Leffler, KarenIoan al Domnului: Vindecătorul brazilian care a influenţat viaţa a milioane de oameni Editura Adevărul Divin, 2008 Daniel, ConstantinCivilizaţia sumeriană Bucureşti: Editura Sport-Turism, 1983 Cultura spirituală a Egiptului antic Bucureşti: Editura Cartea românească, 1985 Daniélou, JeanSimbolurile creştine primitive Timişoara: Editura Amarcord, 1998 Davies, PaulUltimele trei minute : ipoteze privind soarta finală a universului Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Dawkins, RichardGena egoistă Bucureşti: Editura Tehnică, 2001 Un rîu pornit din Eden : codul genetic, computerul şi evoluţia speciilor Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 De Broglie, LouisCertitudinile şi incertitudinile ştiinţei Bucureşti: Editura Politică, 1980 Dennett, Daniel C.Tipuri mentale : O încercare de înţelegere a conştiinţei Bucureşti: Editura Humanitas, 1998 Deutsch, DavidTextura realităţii Bucureşti: Editura Tehnică, 2006 Dewdney, A. K.Planiversul. O lume în două dimensiuni Bucureşti: Editura Tehnică, 2006 Dodds, E. R.Dialectica spiritului grec Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Drouot, PatrickŞamanul, fizicianul şi misticul Bucureşti, Editura Humanitas, 2004 Vieţi trecute, vieţi viitoare Bucureşti: Editura Lucman, 1999 Dumitrescu, Ioan Florin (dr. medicină)Acupunctură ştiinţifică modernă Iaşi: Editura Junimea, 1977 Electronografia: Metode electrografice în biologie Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1979 Omul şi mediul electric: Fenomene bioelectrice de suprafaţă Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1976 Durand, GilbertŞtiinţa despre om şi tradiţia Iaşi: Editura Fundaţiei Culturale Ideea Europeana, 2006 Einstein, AlbertCum văd eu lumea: o antologie Bucureşti: Editura Humanitas, 1992 Cum văd eu lumea: teoria relativităţii pe înţelesul tuturor Bucureşti: Editura Humanitas, 1996 Cuvinte memorabile Bucureşti: Editura Humanitas, 2005 Eliade, MirceaAlchimia asiatică Bucureşti, Editura Humanitas, 1991 Aspecte ale mitului Bucureşti: Editura Univers, 1978 De la Zalmoxis la Genghis-Han Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 Imagini şi simboluri Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Naşteri mistice Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 Nostalgia originilor Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Ocultism, vrăjitorie şi mode culturale Bucureşti: Editura Humanitas, 1997 Sacrul şi profanul Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 Şamanismul şi tehnicile arhaice ale extazului Bucureşti: Editura Humanitas, 1997 Tratat de istorie a religiilor Bucureşti: Editura Humanitas, 1992 Eliade, Mircea şi Culianu, P. Ioan Dicţionar al religiilor Bucureşti: Editura Humanitas, 1993 Ende, MichaelPoveste fără sfârşit Iaşi: Editura Polirom, 2005 Evseev, IvanDicţionar de simboluri şi arhetipuri culturale Timişoara: Editura Amarcord, 1994 Simboluri folclorice: lirica de dragoste şi ceremonialul de nuntă Timişoara: Editura Facla, 1987 Feynman, Richard P.Despre caracterul legilor fizicii Editura Pergament, 2006 Şase lecţii uşoare. Bazele fizicii explicate de cel mai strălucit profesor Bucureşti: Editura Humanitas, 2007 QED – Strania teorie despre lumină şi materie Editura Pergament, 2007 Frazer, James GeorgeCreanga de aur Bucureşti: Editura Minerva, 1980 Folclorul în Vechiul Testament Bucureşti: Editura Scripta, 1995 Le trésor légendaire de l’humanité Paris: Editura Librairie de France, 1925 Frobenius, LeoCultura Africii Bucureşti: Editura Meridiane, 1982 FulcanelliMisterul catedralelor Bucureşti: Editura Nemira, 1997 Gennepp, Arnold vanRiturile de trecere Paris, 1981 Ghinoiu, IonCultul morţilor la români Bucureşti: Editura Biblioteca Bucureştilor, 2001 Panteonul românesc Bucureşti: Editura Enciclopedică, 2004 Sărbători şi obiceiuri Bucureşti: Editura Enciclopedică, 2004 Sărbători şi obiceiuri româneşti Bucureşti: Editura Elion, 2004 Gorovei, ArturFolclor şi folcloristică Chişinău: Editura Hyperion, 1990 Goswami, AmitDoctorul cuantic. Ghidul unui fizician pentru sănătate şi vindecare Bucureşti: Editura Orfeu, 2008 Gramatopol, MihaiCivilizaţia elenistică Bucureşti: Editura enciclopedică română, 1974 Greene, BrianUniversul elegant Bucureşti: Editura Humanitas, 2008 Grof, StanislavAventura descoperirii de sine Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2007 Călătoria ultimă. Dincolo de frontierele morţii Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2007 Dincolo de raţiune. Naştere, moarte şi transcendenţă în psihoterapie Bucureşti: Editura Curtea Veche, 2007 Jocul cosmic Bucureşti: Editura Antet, 2004 Psihologia viitorului Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2006 Guja, Cornelia şi Oprescu, Ioan; Iliescu, Elena; Iliescu, Gabriela; Daroczi, Diana; Godeanu, MarioaraFiinţa umană – biointerfaţă de comunicare arhetipală Bucureşti: Editura Prospect-Anthropos, 1997 Harner, MichaelThe Way of the Shaman: A guide to Power and Healing NY, Harper&Row Publishers, 1980 Hawking, Stephen W.O mai scurtă istorie a timpului / Stephen W. Hawking, Mlodinow Leonard Bucureşti: Editura Humanitas, 2007 Scurtă istorie a timpului: de la Big Bang la găurile negre Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Universul într-o coajă de nucă Bucureşti: Editura Humanitas, 2004 Visul lui Einstein şi alte eseuri Bucureşti: Editura RAO, 1997 Hehaka SapaMarea Viziune Bucureşti: Editura Herald, 1999 Hidiroglou, PatriciaApa divină şi simbolistica ei : eseu de antropologie religioasă Bucureşti: Editura univers enciclopedic, 1997 Hillis, DanielMaşina care gândeşte : cum funcţionează calculatoarele Bucureşti: Editura Humanitas, 2000 Ionescu, Anca IrinaMitologia slavilor Bucureşti: Editura Lider, 2000 Jones, PeterIdentitate furată Cluj-Napoca: Editura Aqua Forte, 2006 Jung, Carl GustavÎn lumea arhetipurilor Bucureşti: Editura Jurnalul literar, 1994 Opere complete vol. 12: Psihologie şi alchimie Bucureşti: Editura Teora, 1998 Kakuzo, OkakuraCartea Ceaiului. – în Itinerarii spirituale Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Kapiţa, P.L.Experiment, teorie, practică Bucureşti: Editura Politică, 1981 Kastler, AlfredAceastă stranie materie Bucureşti: Editura Politică, 1982 Kato, ShuichiFormă, stil, tradiţie Bucureşti: Editura Meridiane, 1982 Kernbach, Victor Dicţionar de mitologie generală Bucureşti, Editura Albatros, 1983 Mituri esenţiale Bucureşti, Editura Albatros, 1980 Krishnamurti, Jiddu şi Bohm, DavidSfârşitul timpului Bucureşti: Editura Herald, 2003 Le Bon, GustavePsihologia popoarelor Bucureşti: Editura Eminescu, s.a. Leakey, RichardOriginea omului Bucureşti: Editura Humanitas, 1995 Leroi-Gourhan, AndréGestul şi cuvîntul Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Préhistoire de l’art occidental Paris: Éditions d’art Lucien Mazenod, 1965 Lévi-Strauss, ClaudeAntropologie structurală Bucureşti: Editura Politică, 1978 Gândirea sălbatică: Totemismul azi Bucureşti: Editura ştiinţifică, 1970 Mitologice Bucureşti: Editura Babel, 1995 Lovelock, JamesGaia Editura Devadata, 2006 Lovinescu, VasileAl patrulea hagialâc Bucureşti: Editura Rosmarin, 1996 Creangă şi creanga de aur Bucureşti: Editura Cartea Românească, 1989 Dacia hiperboreană Bucureşti: Editura Rosmarin, 1996 Interpretarea ezoterică a unor basme şi balade populare româneşti Bucureşti: Cartea Românească, 1993 Însemnări iniţiatice Bucureşti: Editura Rosmarin, 1996 Meditaţii, simboluri, rituri Bucureşti: Editura Rosmarin, 1997 Mitul sfâşiat Iaşi: Institutul European, 1993 O icoană creştină pe Columna Traiană Bucureşti, Editura Rosmarin, 1996 Lupasco, StéphaneLogica dinamică a contradictoriului Bucureşti: Editura Politică, 1983 Malraux, AndréIspita Occidentului. – în Itinerarii spirituale Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Marian, Marin B.Mitologia oului Bucureşti: Editura Minerva, 1992 Marian, Simion FloreaBasme populare româneşti Bucureşti: Editura Minerva, 1986 Botanică românească Bucureşti: Editura Paideia, 2000 Cromatica poporului român Bucureşti: Editura Saeculum I.O., 2002 Legendele păsărilor Iaşi: Editura Junimea, 1975 Mitologie românească Bucureşti: Editura Paideia, 2000 Sărbătorile la români: Studiu etnografic Bucureşti: Editura Grai şi Suflet – Cultura Naţională, 2001 . - vol.1: Cârnilegile, vol.2: Păresimile, vol.3: Cincizecimea Trilogia vieţii: studiu etnografic Bucureşti: Editura Saeculum I. O., 2000. - vol.l: Naşterea la români, vol. 2: Nunta la români, vol. 3.: Înmormântarea la români Mayr, ErnstDe la bacterii la om : Evoluţia lumii vii Bucureşti: Editura Humanitas, 2004 Maxim Mărturisitorul, SfântAmbigua Iaşi: Editura Polirom, 2006 Mămulaş, Ioan (dr. fizică)Fenomene parapsihologice: psihokinezia, premoniţia, retrocogniţia... Bucureşti: Editura Teora, 1993 MacLuhan, MarshallGalaxia Gutenberg Bucureşti: Editura Politică, 1979 Mihăilescu, VintilăAntropologie, cinci introduceri Iaşi: Editura Polirom, 2007 Mihu, AchimAntropologia culturală Cluj: Editura Dacia, 2001 Mircea, IoanDicţionar al Noului Testament Bucureşti: Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1995 Miró, JoanCuloarea visurilor mele Bucureşti: Editura Meridiane, 1982 Monod, JacquesHazard şi necesitate. Eseu despre filozofia naturală a biologiei umane Bucureşti: Editura Humanitas, 1991 Moretta, AngeloMiturile vechilor civilizaţii mexicane Bucureşti: Editura Tehnică, 1998 Moretta, AngeloMituri indiene Bucureşti: Editura Tehnică, 1998 Moss, RichardFluturele negru. O invitaţie la transformare radicală Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2007 Murakami, KazuoCodul divin al vieţii Bucureşti: Editura Daksha, 2007 Myss, CarolineAnatomia spiritului Editura For You, 2007 De ce nu ne vindecăm şi cum putem să o facem? Editura For You, 2007 Narby, JeremyŞarpele cosmic. ADN-ul şi originile cunoaşterii. Şamanii stăpânii haosului Editura Dao Psi, 2005 Nisargaddata MaharajEu sunt Acela Bucureşti: Editura Herald, 2003 Realitatea ultimă: Dialoguri despre conştiinţă şi absolut Bucureşti: Editura Herald, 2005 http://www.realization.org/page/topics/nisargadatta.htm Oertwig, SiegfriedCălătorie prin oraşe dispărute Bucureşti: Editura ştiinţifică, 1966 Oişteanu, AndreiOrdine şi haos, mit şi magie în cultura tradiţională românească Iaşi: Editura Polirom, 2004 Olinescu, MarcelMitologie românească Bucureşti: Editura Saeculum I.O., 2001 Pagels, ElaineEvangheliile gnostice Bucureşti: Editura Herald, 1999 Pamfile, TudorMitologie românească Bucureşti: Editura All, 1998 Pandrea, AndreiEtnologice Bucureşti: Editura Albatros, 2006 Pauwels, Louis şi Bergier, JacquesDimineaţa magicienilor Bucureşti: Editura Nemira, 1994 Penrose, RogerMintea noastră cea de toate zilele : Despre gândire, fizică şi calculatoare Bucureşti: Editura Tehnică, 1996 Mintea omenească între clasic şi cuantic Bucureşti: Editura Tehnică, 1999 Petratu, Cornelia şi Roidinger, BernardPietrele din deşertul Ica: Mesaje ale unei alte civilizaţii Bucureşti: Editura Saeculum I.O., Editura Vestala, 1996 Polkinghorne, JohnQuarci, haos şi creştinism Bucureşti: Editura Curtea Veche, 2007 Pop, MihaiFolclor literar românesc Bucureşti: Editura didactică şi pedagogică, 1978 Ramakrishna (editor: Jean Herbert)L’Enseignement de Ramakrishna Paris: Éditions Albin Michel, 2005 http://www.ramakrishna.org/rmk.htm Ramana MaharshiÎnţeleptul de la Arunachala Bucureşti: Editura Herald, 2002 http://www.ramana-maharshi.org/ http://www.youtube.com/watch?v=fvIlhN0frdY http://www.youtube.com/watch?v=x7Hkdd06OfU http://www.youtube.com/watch?v=rbc_CsJYSGE Rees, MartinDoar şase numere : forţele fundamentale care modelează universul Bucureşti: Editura Humanitas, 2000 Rivière, ClaudeSocio-Antropologia Religiilor Iaşi: Editura Polirom, 2000 Rolland, RomainViaţa lui Ramakrishna Bucureşti: Editura Pro Editură şi Tipografie, 2006 http://www.ramakrishna.org/rmk.htm Rowley, GeorgePrincipiile picturii chineze Bucureşti: Editura Meridiane, 1982 Rudică, TiberiuPsihologia omului în proverbe Iaşi: Editura Polirom, 2004 Ruiz, MiguelCele patru legăminte ale înţelepciunii toltece Bucureşti: Editura Mix, 2003 Săvescu, NapoleonNoi nu suntem urmaşii Romei Bucureşti: Editura România Azi, 1999 Scholem, GerhomCabala şi simbolistica ei Bucureşti: Editura Humanitas, 1996 Schroedinger, ErwinCe este viaţa? Spirit şi materie Bucureşti: Editura Politică, 1980 Schuon, FrithjofIntroducere în spiritualitatea lumii musulmane Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Selye, HansMesajul omului de ştiinţă Bucureşti: Editura Politică, 1983 Sendrail, MarcelÎnţelepciunea formelor Bucureşti: Editura Meridiane, 1983 Simu, OctavianCivilizaţia japoneză tradiţională Bucureşti: Editura ştiinţifică şi enciclopedică, 1984 Singh, SimonBig Bang. Originea universului Bucureşti: Editura Humanitas, 2008 Smolin, LeeSpaţiu, timp, univers. Trei drumuri către gravitaţia cuantică Bucureşti: Editura Humanitas, 2006 Souzenelle, Annick deEgiptul interior sau cele şapte plăgi ale sufletului Timişoara: Editura Amarcord, 2001 Oedip interior: Prezenţa Logosului în mitul grec Timişoara: Editura Amarcord, 1999 Simbolismul corpului uman Timişoara: Editura Amarcord, 1993 Sparks, TavUşa larg deschisă Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2007 Stewart, IanNumerele naturii : ireala realitate a imaginaţiei matematice Bucureşti: Editura Humanitas, 1999 Stingl, MiloslavPe urmele comorilor din oraşele maya Bucureşti. Editura Albatros, 1975 Strassmann, RickDMT. Molecula spiritului Bucureşti: Editura Elit, 2007 Szent-Györgyi, AlbertA trăi pentru viaţă Bucureşti: Editura Politică, 1982 Şafran, AlexandruÎnţelepciunea Cabalei Bucureşti: Editura Hasefer, 1997 Şandru, DumitruFolclor românesc Bucureşti: Editura Minerva, 1987 Ştefănucă, Petre V.Folclor şi tradiţii populare Bucureşti: Editura Ştiinţa, 1991 Talbot, MichaelUniversul holografic Bucureşti, Editura Cartea Daath, 2004 Tartler, GreteÎnţelepciunea arabă Iaşi: Editura Polirom, 2002 Thunbery, LarsAntropologia teologică a Sf. Maxim Mărturisitorul Bucureşti, Editura Sofia, 2005 Toffler, AlvinŞocul viitorului Bucureşti: Editura Politică, 1980 Toynbee, ArnoldOraşele în mişcare Bucureşti: Editura Politică, 1980 Ţuţea, PetreOmul – Tratat de antropologie creştină Iaşi: Editura Timpul, 1992 Uehli, ErnstMitologia nord-germanică în perspectiva misterelor Bucureşti: Editura Saeculum I.O., 2001 Unamuno, Miguel deAgonia creştinismului Iaşi: Institutul European, 1993 Vallée, JacquesConfruntări Bucureşti: Editura Valdo, 1994 Vaysse, Jean-MarieInconştientul modernilor : Eseu asupra originii metafizice a psihanalizei Bucureşti: Editura Trei, 2003 Vlăduţescu, GheorgheIntroducere în istoria filozofiei medievale Bucureşti: Editura enciclopedică română, 1973 Vulcănescu, RomulusDicţionar de etnologie Bucureşti, Editura Albatros, 1979 Mitologie română Bucureşti: Editura Academiei RSR, 1987 Watson, LyallMoartea ca linie a vieţii : biologia morţii Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Weinberg, StevenPrimele trei minute ale Universului : un punct de vedere modern asupra originii Universului Bucureşti: Editura Politică, 1984 Descoperirea particulelor subatomice Bucureşti: Editura Humanitas, 2007 Weisband, SimoneTiahuanaco. 10 000 de enigme incaşe Bucureşti: Editura Humanitas, 2004 Weiss, Brian L. Multe vieti, multi maestri Bucuresti: Editura For You, 2008 Acelasi suflet, multe trupuri Bucuresti: Editura For You, 2008 Mesaje de la maestri Bucuresti: Editura For You, 2008 Weizsäcker, Carl Friedrich von Der Garten des Menschlichen München, 1977 Wiener, NorbertSînt matematician Bucureşti: Editura Politică, 1978 Wilber, KenFără graniţe: abordări orientale şi occidentale ale dezvoltării personale Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2006 Graţie şi forţă– Treya Killam Wilber: o vindecare spirituală dincolo de moarte Bucureşti: Editura Elena Francisc Publishing, 2006 Zimmer, HeinrichMituri şi simboluri în civilizaţia indiană Bucureşti: Editura Humanitas, 1994 Regele şi cadavrul Bucureşti: Editura Humanitas, 1996 Şi pentru ca „să nu ne spargem dinţii noştri de lapte în nuca tare a Scripturilor” (cum spun Sfinţii Părinţi) şi pentru că „Atunci când mirenii se apucă să citească Scripturile [şi nu le înţeleg cum trebuie] – atunci apare erezia şi rătăcirea.” Să facem / trăim: Rugăciunea (pentru a înţelege Mitul / Scriptura Realităţii – a lui Dumnezeu) Dar nu exista fara rugăciune, ridicare a mintii pe alt plan de cunoastere, pe planul intalnirii personale cu Dumnezeu, Care Se revarsa ca lumina : "In lumina Ta vom vedea lumina" (Ps. 36, 9). Acelasi principiu este valabil si pentru contemplarea in Sfanta Scriptura a stratului ascuns al cuvintelor lui Dumnezeu : "Sa nu te apropii de cuvintele tainelor din Dumnezeiasca Scriptura, fara ajutorul lui Dumnezeu, primit prin rugaciune si cerere, ci spune : "Doamne, da-mi sa primesc simtirea puterii celei din ele" (Rugaciunea Citirii). "Socoteste ca, cheia intelesurilor adevarate din Dumnezeiestile Scripturi e rugaciunea" (Sf. Isaac Sirul, Cuvantul LXXII, in Filoc. rom., vol. 10). "Chiar daca pana acum n-ati nadajduit sa castigati o simtire a acestui fel de bunatati si de aceea nu ati cautat-o, cel putin de acum inainte, odata ce credeti ca acestea sunt adevarate si in conglasuire cu Dumnezeiestile Scripturi, trecand prin toate acestea, fiti incredintati ca pecetea Sfantului Duh (Efes. I, 13) ni s-a dat inca de aici in chip constient celor ce credem. Si odata ce credeti, alergati, asa ca sa luati (Filip. III, 12), luptati-va, dar nu ca batand aerul (I Cor. XI, 27). Si pe langa acestea, "cereti si vi se va da ; bateti si vi se va deschide" (Matei VII, 7), fie aici, fie in veacul viitor. Deocamdata primiti invatatura, deocamdata pocaiti-va, faceti ascultare, postiti, plangeti, rugati-va. Prin acestea si prin unele ca acestea alergati, straduiti-va, urmariti, cautati, bateti, cereti, neintorcandu-va spre nimic altceva, pana ce veti lua, pana ce veti apuca, pana ce veti primi, pana vi se va deschide si veti intra, pana veti vedea inlauntrul camerei de nunta pe Mirele, pana veti auzi : "Bine, sluga buna si credincioasa, peste putine ai fost credincios, peste multe te voi pune" (Matei XXV, 21), pana va veti face fii ai luminii si fii ai zilei. Dar inainte de a fi vazut si luat si patimit acestea, sa nu va amagiti pe voi insiva si sa socotiti pe nedrept ca sunteti ceva, nefiind nimic (Gal. VI, 3). Si sa nu va inchipuiti, fiind cazuti din constiinta, ca sunteti duhovnicesti, inainte de a fi luat pe Duhul Sfant" (Sf. Simeon Noul Teolog, A cincea cuvantare morala, in Filoc. rom., vol. 6). "Deci cereti si voi si nu va leneviti!” (Sf. Isaac Sirul) “De aceea va zic voua: Toate cate cereti, rugandu-va, sa credeti ca le-ati primit si le veti avea.” (Ev. Marcu 11:24) Cu nebiruita si neobosita nadejde: “Toata cate cereti, rugandu-va, sa credeti ca veti lua si va fi voua.” (Ev. Marcu 11:24) „Atunci încep să se întâmple lucruri minunate, care nu pot fi descrise în cuvinte... Iar pentru noi [încuiaţii] acesta este sfârşitul tuturor poveştilor... Pentru ei [cei care se trezesc] însă n-a fost decât începutul poveştii adevărate. Toată existenţa lor în aceasta lume şi toate aventurile lor... n-au fost decât coperta şi prima pagină; acum, în sfârşit, începeau Capitolul Unu al Măreţei Poveşti, pe care nimeni pe pământ n-a citit-o, povestea care nu se sfârşeşte niciodată, povestea în care fiecare capitol e mai bun decât cel dinaintea lui.” (C. S. Lewis – Cronicile din Narnia. Ultima bătălie) 